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रे 


सुचोपत्र। 


१ प्रथम भाग। 


९ पद्िचिला अध्याय । 


हैक $ 


जिसमें दशनोकी परीक्ताके फल और थोड़ासा दर्शनोंका बणेन 
ओर इस ग्रत्थके लिखनेका क्रम कचद्दा है, ,, -.- 


ए दूसरा अध्याय । 
जिसमें सब दफन नोंके समान सिद्धान्तोंका आर वेदान्तक सिवाय 
और पांच दर्शनेंके निज सिद्धान्तोंका बणन है, .. -.: 


2 तीसरा अध्याय । 


जिसमे साझके जे! ये सिद्धान्त हैं कि हुखर नहों है और 
वथापि धमाधमे प्रैर उनके फल हैं और बजेद आनादि 
ओर ज्यप्ज्जमीय प्रमाण है उनकी परीक्षा है, .. .. 


४ चौथा अध्याय । 


जिसमें साड्;क जा ये सिद्धान्त हैं [ि.घप्रशति जगतका उपादान- 
कारण है और ज्ञान इच्छा कल्त्व सुख दुःख आ्यादिक गुण 
आत्मामें नहीं हैं उनकी परीक्षा है, ,,. ,. .. 


थू पाँचवां अध्याय। 


जिसमें मोमांसा शार्वकी णक बातका थोड़ासा बित्षार और 
यहांक पण्डितोंकी बद्धिका और उनको तक करनेकी 
सरोविफा कुछ बयान है, ,, «« .. -« »» «« 


गे 


३९ 


६६ 


२ दूसरा भाग। 
जिसमें न्याय ग्रेर वेशेधिककी परोक्षए है ॥ 


९ प्रयम अध्याय | 


अब... बाण बी ५ का5 $ “के 
जिसमें थाड़ोसी भूमिका और न्याय वशघधिकका जो इंखर- 
विघयक मत है उसकी परीक्षा है, .. .. .. -« ७ह 


ए दूसरा अध्याय । 


332. न 
जिसमें न्याय ओर वेशधिक मतमें जीवका जो बर्णन हैं ध्यथात्‌ 
उसके धअनादि ओर सर्वव्यापक हेने और बार बार जन्म 
लेनेका जो मत है उसकी परीक्षा है... .. .. .. ७ 


३ तोघरा अध्याय । 


जिसमें न्याय और वशेधिक और घर दफ़नकत्ताओंका जीवको 
दुर्दशाओ अथात्‌ उसके बंधक कारण और उससे छटनेके 
डपायके विधयमें जे मत है उसकी परीक्षा है अर 
घमाधनके यथार्थ खरूपका संच्तपमें बणेन है और दर्शन- 
कार्योंका धमाधम ओऔर उनके फल आदिके विघयमें जो 
मत है उसको परीक्षा है,.. .. .. -. - »«* १२२ 


४ चाया अध्याय । 
जिसमें नेयायरिक और वशेधिकोंके मतके समान जो मक्तिको 
दशा है उसकी परीक्षा है, .. .. .. -- ..- (४६ 


आमनभाष। 


काशीके जैरर हिन्दुस्तानके और व्थानेंके विद्या- 
वान महात्मा परिडत लेगेंको सेवासें इस दासको 
नम्रता प्वक यह प्रार्थना है कि मैंने जे। इस अन्यके. 
लिखनेमें परिश्रम किए हैं उसमें मेरे अभिप्रायकेः 
कृपा करके बुझ लेबें। यह ते! सब मनुष्योंके।! जार 
विशेष करके परिडतेके। अत्यंत उचित है कि सब 
बातेंमें क्र निज करके उन बातोंमें जे! इमारे 
अत्मिक कल्याणसे संबंध रखती हैं सत्‌ कौर असत्‌- 
का बिवेक करें। और इस विषयमें पश्षणात अथवा 
अर्लस्य करना ते अत्यंत अयेग्य है। मेरी समझमें 
जे! कोई ण्से विषयमं पश्चपात सैर आलस्य करता 
है वचद्॒ पैर बातांसें कितना भी बब्चिमान और 
चतुर क्यों न हो तथापि इतनी बातमें ते। वच अत्यंत 
अविवेकी क्लेर साहइसी कहलानेके येग्य है। अब 
इन पडदश्शनेंका इस देशमें बड़ा मान है जैर वे 
मानें यहांके मतके खंसे हैं। इसलिए रेसा कैम 
आत्मेदिताओं है जे। ऐसे भारी विषयेंका विचार न 


श्‌ ऋ्त्भाप | 


करे। इसलिए मैंने अपनो शक्ति भर उनका विचार 
किया। और जेसा कुछ उनके बिषयमें मुझके। 
बाध हुआ वैसा मैंने आऔैरेंके भी रूचना करनेके 
लिर इस ग्रंथ्में लिख दिया। पर हे मह्ाशय जी 
यद्यपि मेरी बुद्धि अत्यंत परिमित है तथापि जितनो 
बातांकी चर्चा इस अंथमें की है उतनोंके मैंने 
अपनी शक्ति भर अच्छ प्रकारसे बुझ लिया है और 
तब उनके यहां लिखनेका साइस किया हैं। तिस 
पर भी जिन बातोांके| इस ग्रंथमं लिखा है उनमें भो 
यदि मैंने भूल की हो ते आप उसके कृपा करके 
बता देवें तो में तत्काल उसका स्वीकार करूंगा। 
कंधांकि इतना आप लेग निश्चय करिये कि मैंने इस 
ग्रंथंओशा मनको कुटिलतासे नहीं लिखा गैर न 
मुझके। इस बातमें कुछ आनन्द है कि शास्त्र कारों- 
की भत्सना किई जाए। क्योंकि प्रभु जिसके शरणमें मैं 
आया हूं उसकी यह रक बड़ी आज्ञा है कि सभोंके 
प्रतिष्ठा देना सभांका भला चाहना जैर दसरोंकी 
ते क्या बात पर अपने बैरियोंके विषयममं भी कुट्ि- 
लता खैर कपटकी बुद्धि न रखना। पर मैंने जे 
कुछ इस ग्रंथमें लिखा है सो केवल इस बात पर दृष्टि 
छरके लिखा है कि सत्यका प्रकाश होवे खैर असत्य- 
का त्याग किया जावे। से इस उत्तम झैर महा- 
प्रयाजनके प्राप्त करनेके लिए यदि किसोके विधयमें 


आभाष ! हे 


कुछ भला बुरा कइना पड़े ते केवल निरुपाय दोके 
रेसा करना पड़ता है। क्या अच्छी बात होती यदि 
इस जिन्चाका टूसरोंके दोषरूपी कांटॉपर अलंना 
न पड़ता अर पर मत खंडन रूप संतप्त भूमिपर पांव 
धरना न पड़ता। पर सबके सब ईश्वरके सत्य मागे- 
पर एक मत होके परस्पर प्रीतिरुप अम्दत फलके 
रसकोा छोड़ कौर कुछ न जानते। पर क्या कहर 
अभी इस जगत्‌की रेसी स्थिति नहीं है। बरन जगत्‌- 
की दशा एक रोगो सनष्यके समान है। कि उसके 
भावि आरेोग्यपर दृष्टि करके उसका कई कड़वी 
कड़वो दवा पिलाना आर उसके शरीरमसें कई जगह 
चीर फाड़ करना आवश्यक होता है। और कोई 
इस कामकोी क्रूरता समझके उससे अलग न रहे 
बरन रेसा काम न करना ही बड़ी क्रूरता और ईशख्र- 
के साम्हने अपराध टहरेगा । इसलिए में इस आशा- 
का अवलंब करता हूं कि जे। सच्चे बिद्यावान बिवेकी 
और सुस्वभभाव लाग हैं से! मेरे इस अंथका देखके 
कुछ वरा न मानेंगे बरन पश्षपात शै।र ईप्याको छेड- 
के इसकी देखेंगे क्लैार मेरी मतिके अनसार जहा 
कहीं दशशन कारेंकी बातें मुझको अत्यंत बाधित सी 
आन यड़ी हैं तहां मैंने यदि काई कंड़ा बचन कद्दा 
है ते मेरे शुभ अ्भिप्रायकी जानके क्षमा करेंगे ॥ 


2 


पु आभाष | 


सुलभाः पुरुषा राजन सततं- प्रियवादिन: | 

अग्नियस्थ च पथ्यस्थ वक्ता ओता च दुलंभ:॥ १॥ 
यह रामायणका श्लाक है जिसके भावार्थका इम. 
उमके लिए जे। संस्कृतका नहों जानते लिखते हैं कि 
है राजा सदा मीठी मीठी बातांके कइनेवाले मनुष्य 
बहुत मिल सकते हैं पर जे। बात रससो है कि सुननेमें 
ते! कड़वी पर हित करनेवाली है वेसी बातका कहने- 
वाला भी दुलंभ है और सुननेवाला भी दुर्लभ है॥ 





पडदशन दर्प्पण । 


पक जनक फ अनमम-मननकनन-न-« धाबक +--व किया “47% ० “नकल टिया +ध दी भताखक-ब्णाकणत तरीके चलकर एम णनमम- 


१ प्रथम भाग । 





१ पदिला अध्याय | 
जिसमें दर्शनोंकों परीच्ताके फल ओर थोडासा दर्फनाका 
बर्णन ओर इस ग्र्थके लिखनका क्रम कच्दा है | 

हम इस ग्रन्थमें हिन्दओंके पडदशनेंका संक्षेयमें 
बिचार करने चाहते हैं। यद्यपि हिन्दओंके धर्मके 
मल प्रमाण वेद स्मति पुराणादिक अन्य हैं और दर्शन 
उनके धर्मके मल प्रमाण नहों हैं क्यांकि उनमें केवल 
तकांश है क्र वे सब वेदादिकेंके धर्मका प्रमाण 
मानते हैं परन्तु अपने बचनोंकेा धर्मके विषयमें 
बेदादिके समान प्रमाण करके नहीं बताते इसलिये 
हिन्दुधर्मकी परीक्षा करनेमें दर्शनांका विचार करना 
कुछ आवश्यक नहों तथापि दशनेंके बिचार करनेमें 
ये लाभ हैं ॥ 

पहिले यह कि हिन्द लेग पषडदशेनेके! णेसा नहीं 
समझते कि वे साधारण मनुष्योंके लिखे हुये हैं। 
पर उनके ऋषियेंक लिखे समझते हैं। इसलिये 
उनका पद ते स्मृति पुराणादिके बरावर टहरा कोंक़ि 
वे भ्रो उन्होंके समान ऋषियोंके बनाये कच्लाते हैं। 


रड्‌ घड्दर्शन दर्पण । [९ अध्याय । 


इसलिये यदि विचार करनेसे दशशनोंमें भूल स्थापित 
है। ते स्मृत्यादिकांके भी प्रमाणत्वपर शंका आती 
जै। क्योंकि जब यह सिद्ध हुआ कि ऊषि लेाग भी 
भूलते हैं ख्रैर जिन ग्रन्थांमें वे जगतको तत्वज्ञान और 
मिस्तारका उपाय सिखानेके लिये प्रतिज्ञा करते 
उन्होंसें बड़ी भूल प्रगट करते हैं ते किसी बचनके। 
ऋषियोंका बचन होनेके कारणसे कान भरोसाके 
लायक समझेगा ॥ 

दूसरा लाभ यह है कि यद्यपि हिन्दओंमें साधारण 
लेाग दशनेंक सिद्डान्तोंका कुछ नहीं समझते तथापि 
परिडतांको दृष्टिमें उनका बड़ा पद है। दशर्शनोंमें 
जे! कुछ ईश्वर खैर जीव जगत खैर उसकी उत्पत्ति 
बन्ध खैर मेकक्ष आदिके विपयमें सिद्धान्त हैं से। डी 
मानों उनको दृष्टिमें हिन्द मतका मूल और सार हैं 
चैरर स्मति पुराणादिकोंकी जे। कथा कहानी और 
क्रिया कर्म हैं से। केवल मानें उसको शाखा हैं। 
खैर दर्शनोंड्वीके सिद्धान्त पण्डित लेंगेंकी समझमें 
ऐसे उत्तम और युक्तिसे भरे हुये हैं कि वे उनके बड़ी 
प्रोतिसि पकड़ रहे हैं खैर इसी प्रोतिकी रस्सोने 
उनको हिन्दु धर्के साथ बांध रक्खा है इसखिये इम 
जानते हैं कि ऐसे स्वशास्त्रवेत्ता सच्चे पण्डितांकी दृष्टिमें 
सरख विचारक करनेसे मैरर परमेश्ररकी लपासे 
जेए रक बार दर्शनांके सिद्ान्तोंके दाय प्रगट हो जायें 


१ अध्याय |] १ भाग ॥ ु 


ते। उनके लिये हिन्द धर्ममें कुछ भी रस वाको“म 
रहेगा ॥ 

तोरसा लाभ यह है। इसमें कुछ सन्देद् महों कि 
दर्शनकर्ता लाग बड़े बड्िमान और विद्यावान और 
रूध्स विचार करनेवाले थे। ते उन्होंने अपनी बुच्चि- 
के अपनो शक्तिके समान दोड़ाके जे! तक किये हैं 
अब उनमें भी बड़ी बड़ी भूल दृष्टि पड़ती हैं ते| इससे 
यह सिद्ध होता है कि मनुष्यका अपनी बुद्धिसे परमे- 
खरका सत्य ज्ञान प्राप्त करना अत्यन्त कठिन है। और 
तब जिस शास्त्रमें परमेश्वर ललै।र उसके सत्य मार्गका 
शुज्ध बन हो उस शास्त्रका ईश्वरकी ओरसे होना 
निश्चित होता है ॥ 

हम चाहते हैं कि परमेश्वर तुमपर हपा करे जैर 
तुम पक्षपातकी छोड़के जैर अपने आत्माके उड्ारके 
लिये सत्य मार्गक प्राप्त करनेकी इच्छासे जे! बातें इस 
कहेंगे उनके बिचारे। ॥ 

पडदशनोॉंके नाम ये हैं। न्याय वेशेयिक सांस्य 
योग मीमांसा वेदान्त। इनको पटशास्त्र भी कहते हैं। 
सांख्य खैर यागका मत ज्ैःर सब बातेंसें समान डी 
है केवल इस एक बातमें उनका मत भेद है कि सांख्य 
मत ईश्वरके नहठीं मानता लौर योग मत ईशवरको 
मानता है। इसलिये हिन्दओंके पुस्तकोमें कष्ीं$ 
सांस्थको निरीश्वर सांख्य खेर योगको सेश्वर सांश्य भी 
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कहा है। सैर बहुत स्थलांमें मीमांसाके! पर्ज सोमांसां 
और वेदान्तके! उत्तर मीमांसा कहते हैं। इन दोनें 
दर्शनांके मीमांसा कददनेका कारण यह है कि वे 
दाने निज करके वेदहीके बचनोंका बिचार करते 
हैं। पूर्व मोमांसामें वेदके उस भागका बिचार है 
जिसमें कर्मकाण्ड है झ्लार उत्तर मीमांसामें वेदके 
उस भागका विचार है जिसमें ज्ञानकाण्ड है। यह 
भाग बेदके अन्तमें है इसलिये इस भागकी वेदान्त 
कहते हैं। इन पडदशनेंके मतपर सचइसत्रों ग्रंथ कत्ता 
हुये है। कितने उनमेंसे बहुतही प्राचीन हैं शेर 
कितने नवीन हैं। परन्तु इन सब अंथोंसेंसे वे ग्रंथ 
जिनके! रूच कहते हैं ज्ैौर जे! इन दिनोंके चैर 
सब ग्रंथोंके मल कहलाते हैं उनके करत्ताओंकी हिन्द 
लेग कपषि समझते हैं खैर वे इन नामोंसे प्रसिद् 
हैं। न्यायका कत्ता गेतम उसको अश्षपाद भी कहते 
है वेशेषिकका कत्ता कणाद सांख्यका कत्ता कपिल 
यागका पतण्जरिलि मीमांसाकाी जमिनि वेदान्तका व्यास 
कहलाता है ॥ 

आय इन छः दशनोांके बिचारका क्रम हमने इस 
प्रकारसे ठहराया है। पहिले हम उन सिद्धान्तोंका 
दिखावेंगे जे! प्रायः सब दर्शनोंसें समान हैं। उसके 
अननन्‍्तर वेदान्तक सिवा और दशर्शनोंक जे भिन्नर 
सिद्दान्त हैं उनमेंसे उन सिद्यान्तोंकी जे। विशेष करके 





९ अध्याय |] ९ भाग | हैं. 


विचारनेके योग्य हैं दिखावेंगे। पर वेदास्त दर्शनके 
निज सिद्धान्तोंका बर्णन खैर उनको परीक्षा इम इस 
अ्न्थके तोसरें भागमें करेंगे। से। बाकी पांच दशने/के 
निज सिद्धान्तोंका वर्णन जे! हम करने चाहते हैं सेत 
'इूस रीतिसे होगा। इमने ऊपर कहा कि सांख्य चेंर 
योगके मत केवल णक बातके छेड़ कर सब बातेंसें 
समान हैं इसलिये यहां उन दोनोंके सिद्धान्त भी 
णकदही साथ दिखावेंगे। उसके अनन्तर मोमांसाको 
रक दो बातें जे! बिचारनेके योग्य हैं उनकी चचता 
करेंगे। फिर न्याय जआैर वेशेषिक इन दो मतेंमें 
बड़ा मेल है पंडित लेग समझते हैं कि उनमेंसे जेए 
ण्कसें बातें है से। टूसरेकेा अनिष्ट नहों हैं बरन वे 
मानों एक दूसरेके पूरक हैं। यहांलां कि इन दिनोंमें 
पण्डित लेग जे। न्‍्यायके ग्रन्थ लिखते हैं उन्होंमे वेशे- 
बिक मतकोी बातेंके भी मिलाकर लिखते हैं खेर 
जिन बातोेंमे॑ उन दो मतेंमें मत भेद है उनके 
हम इस ग्रन्थमें चचा करनेके याग्य नहों समझते। 
इसलिये हम इस गअन्थमें न्याय क्लैर वशेथिकके सि- 
डान्तोंको चचा एकडी समय करेंगे। तब उन समोंकी 
परीक्षा जे! इसके करना है उसमें यह रोति टहं- 
राई है । 

छः दर्शनोंके ते बड़े २ अन्य हैं खार उनमें अनेक 
बातेंका बर्णन है पर इम उनमें की प्रत्येक बातका 
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तले! बिचार नहीं करने चाहते हैं हमके। केवल उनमें- 
की मुख्यर बातांका बिचार करना है। अब शेसी 
मुख्य बातेांमेंसे बहुतेरो बातांमें उन सभोके मत 
समान हैं यद्यपि कई रक भारी बातोंमें वे रक टूसरे- 
से अत्यन्त विरुद्ध हैं। इसलिये उनमेंसे यदि रक 
दर्शनके मुख्य सिद्धान्तोंका भी पूरा बिचार किया जाय 
ते उसीसे बहुतसी बातेंमें इतर सब दर्शनांका भी 
बिचार हे। जाता है। अब इन छः दर्शनांमेंसे हमके। 
ते न्याय ज्ैर वेशेषिकका मत अधिक सयुक्तिक देख 
पड़ता है। पहिले ते वह मत रक अनादि अनन्त 
सर्वशक्तिमान ईश्वरके मानता है इसलिये वह सांख्य 
खैर मीमांसासे जें। ईश्वरके। नहीं मानते जार 
बेदान्तसे भी जे। जोव ईश्वर का एकच्दी समझता है उत्तम 
है खैर इसके सिवाय श्ै।र कई बातेंमें भो इतर 
दर्शनोंसे अच्छा है। इसलिये हम न्याय खैर बेशे- 
पिकके मतहोकी हाथमें लेके उसीके सब मुख्य सिद्धा- 
न्तोंका पूरा बिचार करेंगे+ पर उससे पहिले सांख्य 
सैर मीमांसाके उन दो चार निज सिद्धान्तांका जे। 
बिचार करनेके योग्य हैं कुछ बिचार करेंगे। चर 
योगक निज सिद्धान्तांका बिचार सांख्यहोक बिचारमें 
आजायगा गैर वेदान्तकी निज बातेांका ते अन्तमें 
बिचार किया जायगा ॥ 

एक बात इसमें समझला चाहिये कि न्याय जैर 
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वेशेषिकका जे। मत हमने इस गअन्धरसें दिखाया है 
जलै।र जिसका दूसरे दर्शनोंसे उत्तम समझते हैं सेः 
मत केवल उनके मूलरूचेंसे नहों निकलता परन्तु 
सचोंके पीछेसे उन मतोंके जे। प्राचीन और नवीन 
ग्रन्थकत्ता हुये हैं उनके कहे अनुसार जे। न्याय 
कर वेशेषिकका मत ठच्दरता है उसीके। हमने यहां 
लिया है। क्योंकि इमके। जान पड़ता है कि उनके 
मूलरूचों तर उनके पीछेके भ्रंथो्में बड़ा अन्तर है। 
क्योंकि इन ग्रथांमें ते इंश्वरकी बहुतसोी चचा देख 
पड़ती है खैर उसके स्थापित करनेके लिये बहुतसा' 
तर्क लिखा रहता है। बरन इन दिनों यह बात प्रसिन्न 
है कि निज करके इईंश्वरहीके सिद्ध करनेसें इन शा- 
स्त्रांका तात्पर्य है। परन्तु बड़े आश्रर्यका विषय है कि 
यह बात उनके मुलरूचेंमें नहीं देख पड़ती। न्याय 
रूचम ते। एक रूचके| छोड़ कहीं ईमश्वरका नाम भी 
नहीं लिया। ज्ैौःर जिस र्ूचमें ईश्वरका नाम लिया 
भी है से कुछ ईश्वरके ज़््थापन करनेके लिये नहों 
बरन खण्डन करनेके लिये है। क्शंकि उस रूचसें 
लिखा है कि इंश्वर जगत्‌॒का कारण नहों हो सक्ता 
यद्यपि उसके टीकाकार उस रूचका धअर्थ और 
प्रकारसे लगाते हैं। वसेही बशेधिक रूचमें भी करों 
इंश्वरका नाम नहों देख पड़ता कहीं ण्काघ रूचमें 
उस ऐेसा सबनाम पद आया है जिसके विपयक्ें. 


७५८2 
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टीकाकार ऐसा समझते हैं कि वह ईश्वर विषयमें 
है। पर इस इस अंथर्मं परिडतेंसे इस विषयमें बिवाद 
करने नहीं चाहते इसलिये जेसा कुछ न्याय और 
वेशेषिकका मत इन दिनोंमें प्रसिद्द है उसोकी लेके 
हम बिचार करेंगे ॥ 


'ननामानन ननम-क्‍र नस -प ना. पायननकननन :नननक "रअ-लननतननन-नननक्‍क. 


२ दूसरा अध्याय । 
जिसमें सब दशनक समान सिद्धान्तांका और वेदान्तक सिवाय 
और पांच दर्शनोंके निज सिद्धान्तांका बशन है । 
अब पहिले जिन २ बातेंमें प्रायः सब दर्शांका 
णक मत है उनका बर्णन करते हैं। 
दर्शनांका बिचार करनेसे यह जान पड़ता हैं कि 
सीमांसाकी छोड़ सभांके लिखनेका प्रयाजन निःश्रेय- 
सका उपाय बताना है ॥ 
फिर उन सभोंके मतसे अज्ञानही बंधका सुस्य 
कारण है। क्र वह अज्ञान यही है कि आत्मा यद्यपि 
मन इन्द्रिय शरोरसे भिन्न,है तथापि अपनेके। उनके 
साथ एक करके समझता है। दशनकार यह समझते 
हैं कि जेसे शरोर चैर इन्द्रिय वैसे मन भी आत्मासे 
भिन्न पदार्थ है। से वे कइते हैं कि इसी अज्ञानसे 
उसको राग द्वेष उत्पन्न होते हैं। क्योंकि जब आत्मा 
अपनेकी शरीरादिकोंके साथ एक करके समझता है 
तभी वद्द इस संसारम फंसता है। खैर कितनोंकेा 
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अपना और कितनेंका पराया समझता है चार 
शरीरादिकोंक दारासे कितने पदार्थ उसके। सुखदायी 
और कितने दःखदायी होते हैं। इसलिये सुखदायी 
पदार्थापर उसके। राग श्र दःखदायी पदाधांपर 
द्वेष उत्पन्न होता है। खैर इन्हों राग देषके कारणसे 
वह अनेक भले और बुरे कामके करनेमें प्रदत्त होता 
है जिससे उसके पाप पैर पुण्य होते हैं। तब 
उनके भले खैर बुरे फल भोगनेके लिये स्वर्ग और 
नरकमें जाना पड़ता और बारर जन्म खैर मरण- 
रूपी इस संसार चक्रमें ख्रमना पड़ता है। आत्माके। 
शरोरादिकेंके साथ एक करके समझना यही ते मुख्य 
ध्रच्तान है जे। जीवके। बंधनमें डालता है पर खैर भी 
कई प्रकारके अज्ञान हैं जे। इसी अज्ञानसे निकलते 
हैं खैर बंधके कारण होते हैं जेसे इस संसारके तुच्छ 
विषयेंकेा मधहा सुखदायो जानना इत्यादि ॥ 

वे जेसे पाप कर्म तैसे पुण्य कमंके भी बंधका कारण 
समझते हैं। क्योंकि पाप ,कर्मका फल ते दुःखही है 
परन्तु पुण्य कर्मका फल यद्यपि सुख है तथापि पुण्य 
कम इसलिये बन्धका कारण कहलाता है कि वह्द 
जीवके। मुक्त होनेसे रे।कता है। क्योंकि शास्त्रका रोकी 
समझम मुक्ति ते वही कइलातो है जिसमें जीच 
शरोर मन और ज्ञान इच्छादिकेंसे रहित हो जार। 
परन्तु पुण्य कर्म अपने सुखरूपो फल भागावनेके लिये 
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जीवकेा बरबस देव मनुष्यादिकांका शरोर धारण 
करावेगा जबलें कि उसका भाग न हो चुके। क्योंकि 
जे। कोई शुभ अथवा अशुभ कर्म करता है उसका 
फल उसके भागना आवश्यक है। और पुण्यका जे। 
वह सुखरूपी फल है से। कुछ ऐसा उत्तम नहीं है। 
क्योंकि वह बिनाशवान है और अनेक दुःखेंसे मि- 
जित है इसलिये वच भी दुःखरूपो है। जसा स्वर्गमें 
जाना श्लैर इस संसारमें अच्छे कुलमें उत्पन्न हे।ना 
धन प्राप्त करना इत्यादि पुण्य कर्मके फल हैं। परन्तु 
जबलें उस पुण्य कमंके फलका भोग पूरा नहीं हुआ 
तभीलें ये सब सुखकारक पदार्थ रहते हैं पर उसका 
भोग पूरा हे।नेपर नष्ट होते हैं। तब उनके वियोगमें 
भी दुःखद्दी होता है। और जबलें अज्ञान जीवमें 
है तबलें उसमें राग द्वेप बने रहेंगे तबलें फिर फिर 
पाप पुण्य करना जौ जन्म मरणके चकमें म्रमना 
उससे नहों छूटता। पर यदि काई कहे कि यदि 
धर्म भी बंधका कारण है ,ते। मैं धर्मका कर्मही न 
करूंगा जिसतें उस बंधनसे बचा रहू ते। नहीं बनने- 
का। क्योंकि जबलें जीव अज्ञान दशाम है तबलेंं 
यदि वच् धर्मका काम न करे ते अधर्मी हो जाणगा। 
पर धर्म और अधर्म इन दोानेंके बंधनसे छूटनेका 
उपाय केवल ज्ञानही है ॥ 

इसलिये वे कहते हैं कि केवल ज्ञानके प्राप्त करनें- 


२ अध्याय ।] १ भाग। १ 


हीसे इस संसार चक्रसे छुटकारा हे सक्ता है। वच 
ज्ञान यही है कि आत्मा अपनेके जाने कि मैं मन 
इन्द्रिय और शरीरसे भिन्न हूं। यह ते मुख्य ज्ञान 
है पर इसके सिवाय खऔऔर भी कई प्रकारके ज्ञानको 
प्राप्त करना चाहिए जेसा कि इहलेक पैर पर- 
लेकके सुखे|के तुच्छ समझना इत्यादि। इस ज्ञानके 
प्राप्त करनेके लिये शास्त्रका पढ़ना। फिर इसके लिये 
बुद्धिको शुद्धि भो आवश्यक है इसलिये वे कहते हैं 
कि यज्ञ दान तीर्थयात्रा जप तप आदिक पुण्य क्मी- 
के। करना। उनके करनेसे सनकी शब्लि हेती है 
जा ज्ञानकी प्राप्तिके लिये अत्यन्त उपयेगी है। से 
शास्त्र कार गुरुके उपदेशसे उस ज्ञानकी प्राप्त करके 
कुछ कालले उसी बातका श्रवण सनन निदिध्यासन 
करते रहना जिससे आत्माका साक्षात्कार होता है। 
उससे राग हेष दूर होते हैं। क्योंकि यद्यपि इस पूर्ण 
ज्ानके चोनेपर भो जबले जोव शरीरमें है तबसले 
शरोरके दारासे बाह्य विषयोंके सम्बन्धसे कुछ २ राग 
द्ेष ऊपर ऊपरसे उत्पन्न होते हैं तथापि उनका बल 
घट जाता है। और शरीर छूटनेके अनन्तर सर्बधा 
टूर डोता है। जैर ज्ञानी पुरुष जबलें शरीरमें है 
तबलें कुछ २ कर्म भी करता है तथापि उस करके 
उसके पाप अथवा पुण्यका लेप नहीं हो सक्ता। 
इसलिये उनका फल भोागनेके लिये सखर्ग नरक और 
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पुनजन्म उसके नहीं. हाोते। औरर उसी ज्ञानमें यह 
भी प्रभाव है कि उसके प्राप्त करनेके पहिले जे! जे[ 
उस जोवने भले अथवा बरे कर्म किये हैं वे सब एक 
प्रारब्य करके छोड़ दग्ध होते हैं। क्योंकि तीन प्रकार- 
के कम हैं एक संचित आर दूसरा क्रियमाण पैर 
तीसरा प्रारब्ध। संचित कर्म यह है जे। ज्ञान होनेके 
पहिले इस जन्ममें और पूर्व जन्ममें किया है वह ते 
ज्ञानके होतेही दग्ध हो जाता है। क्रियमाण वह है 
जे। ज्ञान उत्पन्न होनेके अनन्तर किया जाता है पर 
वह ज्ञानीका लिप्त नहों कर सक्ता। प्रारज्ध वह हे 
जे। पर्ब जन्ममें किया है ज्ै।र जिससे वत्तमान जन्मका 
शरीर उत्पन्न हुआ है। ये तीन कर्म मानों तीन 
प्रकारके बीजेंके समान हैं। वह कर्मरूपी बीज जे। 
ज्ञानी किसानके खत्तेमें भरा है वह माने संचित है 
वह ते ज्ञानसे जल जाता है। फिर वह कर्मरूपी 
बीज जे। ज्ञानी किसान वा रहा है वह क्रियमाण है 
वच् ते मानेां उसके हाथ स्पशंसे दग्धसा हो रहा 
है कि उससे कुछ फल नहीं होगा। फिर वच बीज 
जे! उसने पहिलेड्ी बेया था कैःर जे। फल ला चुका 
है वह प्रारब्ध है। से यह प्रारब्ध कर्म नष्ट नहों 
ह[ता। इसी कर्मके भागनेके लिये ज्ञानीकीा शरीरमें 
रहना पड़ता है खैर अनेक सुख दुःख भोगना पड़ता 
है। परन्तु जब इस प्रारब्ध कर्मका भ्राग चुका तब 
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शरीर छट जाता है शैशर फिर उसको जन्म नहीं 
हेातता। क्योंकि अब उसके पास कोई कर्म नहीं है 
खैर जन्म ते केवल परबेशलत कमके भागनेषीके लिये 
दाता है। से ज्ञानी परुष मरनेके अनन्‍्तर न केवल 
शरोरसे बरन मन पैर ज्ञान कौर सब बातोंके 
भानसे रहित होके पाषाणके समान हे। रहता हैे 
और सदाके लिसे इस संसारके दःखसे छटकारा पाता 
है। यहो दर्शनकारेोंका निःश्रेयस ख्ै।र परम परुषार्थ 
है। इससे प्रगट है कि उन मतेंके समान केवल 
दुःखसे छूटना यही निःश्रेयस है पर उसमें कुछ आ- 
नन्दकोी प्राप्ति नहों ॥ 

फिर सब दर्शनकत्ता जोवके! ऋनादि और अवि- 
नाशी मानते हैं कि जीवकी कभी उत्पत्ति नहों भई 
और उसका बनानेवाला केाई नहीं परन्तु वह आपसे 
आप सदा कालसे बना है श्रैर सदालें बना रहचेगा॥ 

फिर सब दर्शकार जीवके बार२ जन्म मानते 
हैं। खै।रा उनके मतके समान इस प्रकारसे मरना 
सैर जनमना अनादि कालसे हेतता आया है और 
मनष्यका जोव पशके शरोरकेा धारण करनेसे पश 
पर पशका जीव मनष्यके शरोरके ग्रहण करनेसे 
मनुष्य हाता है। बरन यह जोव देवतालें। ऊपर चढ़ 
सक्ता खार दृक्षादिकले नोचे उतर सक्तका है॥ 

सब दर्शनांके समान जे! कुछ कार्य होता है से 
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जीवेकि पाप पुण्यरूपी कर्मोंके कारणसे होता है। 
कर वह कार्य कैंसा भी लघ चर तुच्छ क्यों न हो। 
तथापि वह भी इसी नियमके अधीन है। यदि रुक 
लोटा परमाण अन्तरिशक्षक णक प्रदेश्से उड़के केवल 
चार अंगुलक अन्तरमें भी चला जाय जैर हमारोीं 
हष्टिमं उससे किसोकी लाभ अथवा हानि न होवे 
तथापि उससे भो साझ्ात्‌ अथवा परम्परासे किसी न 
किसो जीवकी भला ऋथवा बुरा अल्य अथवा महत्‌ 
फल अवश्य हाोगा। इसलिये वह काय भी जीवोंके 
कर्मके अनुसारही हुआ है ऐसा मानना चाहिये ॥ 

फिर सब दर्शनकार समस्त जगत्‌ रूष्टिको किसी न 
किसी उपादान कारणसे मानते हैं। जिस द्रव्यसे कार्य 
निकलता है वह द्रव्य उस कार्यका उपादान कारण 
कहलाता है। जेसे म्टत्तिका घटकी जैार सुवर्ण अल॑ं- 
कारका उपादान कारण है। जै।र इसी कारणसे जे। 
कछ सारे कार्यांका आदि उपादान है उसको दर्शन- 
कत्ती अनादि मानते हैं ॥ 

से। जब जीव अनादि ठहरे कौर जगतका आदि 
उपादान कारण भी अनादि माना गया ज्ै।र जीवोंका 
जन्म लेना चार मरना और पाप पुण्य करना जैर 
उनके कमंका फल प्राप्त करनेके लिये जगतकी नाना 
वस्तुओंका बनना और बिगड़ना भी अनादि कालसे 
ठइ्रे ते! यह बात स्पष्ट है कि दर्शनकत्ता समस्त 
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सष्टिको अनादि कालसे मानने हैं। यह ते है कि 
इसमें कई बार इस दृश्य जगतका प्रलय पै+र उत्पत्ति 
होती रहती है और प्रलयमें यह स्थल जगत अपने 
रूथ्स उपादान कारणमें लोन होता है। पर इस 
प्रकारसे सदा प्रलय जार उत्पत्ति होते हुये रूष्टिकी 
धारा अनादि काचलसे होती आई है ॥ 

फिर सब दशशनकार वेदके बचनके अशकहननीय 
प्रमाण मानते हैं। और वेदसे अविरुद्द धर्मशास्त्र 
खैर पुराण अादिक जे। ऋषियेंके बनाये हे पुस्तक 
कहलाते हैं उनके। भी प्रमाण समझते हैं। ये सब 
दशनेंके मुख्य र सिद्धान्त हैं जिनमें प्रायः सभांका एक 
मत है ॥ 

जे। सिद्धान्त सब दशनोांमें आपुसमें समान हैं 
उनका बिचार करना अति लाभदायक है क्योंकि 
उसके जाननेसे यह देख पड़ता है कि हिन्दु पण्िडितें- 
को बुद्चिकी झुकाइट बहुधा किधरके है और उसकी 
दाड़ कहांतक है ॥ 

अब जे। भिन्न २ दर्शनांके भिन्न र सिद्धान्त हैं उनमें 
जे। मुख्य २ हैं उनका बर्णन यह है ॥ 

सांख्य और येगके सिद्दान्त ये हैं। वे प्रहति और 
पुरुष इन दो पदार्थेंका मानते हैं। जीवोंके! पुरुष 
कहते हैं खैर उनके। अनादि अनन्त और अनेक 
समझते हैं। प्रशति जड़ पदा्श है जे जगतका उपा- 
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दान कारण है। सत्व रज आऔर तम ये तोन पदार्थ 
जिस दशामसें समान रहते हैं उसी दशाके। प्रकृति 
कहते हैं। इसमें एक बात जानना चाहिये कि जेसे 
लागेंमें सत्व रज तम केवल अजअूात्माके गुण अथवा 
दशाविशेष समझे जाते हैं वेसा सांख्यवालें नहीं सम- 
झते पर वे उनके जड़ द्रव्यरूप मानते हैं नहों ते 
वे जगतका उपादान कारण केसे हो सक्ते। खैर 
यद्यपि वे भी उनके गुण करके कहते हैं पर वे अर हो 
अर्थपर वेसा कहते हैं। अब अनादि जोवेकि शुभ 
अशभ कमोके खनुसार उनके फल भोगनेके लिये 
प्रलतिसे कार्य उत्पन्न होते हैं। प्रहतिसें मचत्तत्व 
अथात्‌ बुद्धि उत्पन्न होतो है बुद्धिसे अहंकार। ये भी 
जड़ द्रव्यही हैं। अहंकारसे ग्यारह इन्द्रिय और पंच 
तन्माच उत्पन्न होते हैं। ये पंच तनन्‍्माचर पए्थिव्यादिक 
स्थूल भूतोंके रूथ्मरूप हैं। उनके रक दूसरेके साथ 
मिलाये जानेसे उनसे पएथिव्यादिक स्थूल भूत उत्पन्न 
होते हैं। बुद्धि अहंकार 'क्षैार मन इन तोनेंकेा 
मिलाके अन्तःकरण कहते हैं। सन उन ग्यारह 
इन्द्रियॉमेंसे रक इन्द्रिय है जे। अहंकारसे उत्पन्न हये 
हैं। निश्चय करना बुद्चिका धर्म है मैं ऐसा जे प्रत्यय 
होता है से। अ्ईकारका धर्म है ल्लैर संकल्प करना 
ममकी काम है। फिर ये कंइते हैं कि पुरुष जे है 
अर्थत्‌ जोव से! केवल ज्ञानस्वरूप है और इच्छा 
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प्रयन्न सुख दःख आदिक केवल.अन्तःकर णके धर्म हैं। 
पर यद्यपि वे पुरुषकेा ज्ञानखरूप मानते हैं तथापि 
उसको ज्ञानस्वरूपता केवल नाम माच की है क्शोंकि 
वह ज्ञान रेसा नहीं है जिसके! हम सब ज्ञान कहते 
हैं। क्योंकि हम लेाग ते पदाथोंके जाननेके। ज्ञान 
कहते हैं कि यह घट है यह पट है यह प्रथिवी है 
यह जंल है हत्यादि। पर सांख्यके मतसे यह ज्ञान 
आत्माका रूप नहीं है न यह उसका गुण है परन्तु 
कह अन्‍न्तःकरणहीका एक परिणाम है। वे कहते हैं 
कि अन्तःकर णणड्ी घट पट आदि पदाथके आकारके 
समान बन जाता है आर इसी परिणामके। शक्ति 
कहते हैं। से। यह घट है यह पट है सेसा जे। जानना 
है से। यही अन्तःकरणकी दत्ति है। अब अनादि 
कालसे अन्तःकरण कर पुरुपषकी समीपतासे पुरुषका 
अन्तःकरणमें खैर अन्तःकरणका पुरुषमें प्रतिबिंब हे। 
रहा है। इसोलिये घटाकार पटाकारादि जे अन्तः- 
करणकी दत्ति हैं उनका 'पुरुषमें प्रतिबिंब हेतता है। 
से। इस प्रकारसे जाननेको दत्तिका पुरुषमें प्रतिबिंब 
हो।ना यही पुरुषका जानना हैं। से। सांख्यके मतसे 
चाहा अन्तःकरणकी टृक्तिकाो जानना कहा चाहो 
उस दृत्तिके परुषमेंके प्रतिबिंबके। जानना कहो दोनों 
प्रकारसे उनके मतके अनुसार जानना पुरुषमें नहों 
है अर्थात वद्र उसके निज स्वरूपमं नहीं है। इसी 
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प्रकारसे इच्छा कत्तत्व आदिक भो अन्तःकरणचहीकी 
दत्ति हैं खैर उनका भी पुरुषमें प्रतिबिंब होनेके 
कारण पुरुष अपनेके।! अज्ञानसे चाहनेवाला जैार 
करनेवाला समझता है इसोलिये शुभाशुभरूप जे। 
कर्म हैं उनके फल जे। सुख दुःख स्वर्ग नरक जन्म 
मरण अआदिक हैं से पुरुषके भागने पड़ते हैं। क्योंकि 
पुरुष सच मुच कत्ता न होके भी जे। अज्ञानसे अपने- 
के कर्ता समझता है इसीसे अपनेके। उन शुभाशभ 
कर्मांके फल भागनेके बंधनमें ले आता है। से। यही 
पुरुषका बद्ध होना है। पर जे। अभी कहा गया कि 
इच्छा कत्तत्व आदिक बुड्धिके धमाके पुरुषमें प्रति- 
बिंबित होनेसे पुरुष अपनेके! अज्ञानसे कत्ता समझता 
है उसका भी यही तात्यरय जानना चाहिये कि यह 
समझना भी सच मुच पुरुषमं नहीं रहता। क्योंकि 
हम कह चुके कि सांख्यके मतसे समझनेका गुण सच 
मुच पुरुषमें नहीं रहता। परन्तु क्या ज्ञान क्या अज्ञान 
दाने अन्तःकरणहीकी दत्ति हैं। माने अन्तःकरणही 
खपनेके| कौर पुरुषके। एक समझके खैर अपने गुण 
जे। इच्छा और कत्तंत्व हें उनका पुरुष पर आरोप 
करके कहता है कि में चाहता हू और कर्ता हूं । 
और अन्तःकरणहीके इस अज्ञानरूप हक्तिका पुरुषमें 
प्रतिबंबित होना यहो पुरुषका अज्ञानी होना है। 
सांख्यवाले इस विपयमें अद्भतर कल्पना करते हैं 
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खै।र उनके। बड़ी सावधानीसे, सुनना चाहिये तभी 
कुछ समझमें आ सकेंगी। उनकी सब प्रकारसे यह 
इच्छा है कि आत्माके ज्ञान इच्छादि सब गुणोंसे 
रहित खैर निगुण ठच्रावें इसलिये वे ज्ञानके। आा- 
त्मामें सबेथधा मानने नहीं चाहते। झै।र अज्ञान भी ते। 
ण्क प्रकारका ज्ञानही है क्योंकि जे। अयधार्थ ज्ञान है 
उसोके। अज्ञान कहते हैं जसे शक्तिमें रजतके देखना। 
यद्यपि यह यथार्थ नहों है तथापि णक प्रकारका 
ज्ञानही है। से। सांख्यवालेंके! क्या यथाथ जैर क्या 
अयथाथ दोनों प्रकारके ज्ञानकेा अन्तःकरणकी दृत्ति 
स्थवा आत्मामेंका उस दहत्तिका प्रतिबिंब करके 
मानना पडता है ॥ 

से। सांख्यवाले जब कहत हैं कि कत्तृत्व भी अन्तः- 
करणहीको टरत्ति है केवल अज्ञानसे आत्मा अपनेकेा 
कत्ता मानता है उसका ठीक तात्पय पढ़नेवालेकी 
बुद्धिमें अब प्रगट होगा। से जेसे ज्ञान इच्छा चैर 
कत्तृत्वकी बात है वसेही धर्म अधर्म औै।र सुख दःखकी 
बात है। अर्थात्‌ ये सब भी अन्तःकरणहीकों दृत्ति हैं 
और उनका पुरुषमें प्रतिबिंब हेना यही पुरुषका 
धर्मों अधर्मों और सुखी दुःखो हेना है। फिर धर्म 
अधर्म और सुख दुःखके प्रतिबिंबसे युक्त जे। आत्मा 
है उसके विषयमें जे। अन्तःकरणको हइत्ति होतो है 
वह दृत्ति अथवा उसका आत्मामं प्रतिबिंब होना 
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यही आत्माका अपनेके धर्मी अधर्मी ल्ार सुखी 
दुःखी मानना है। और यही सब पुरुषका बंध और 
दुईशा है। से इस दुईशासे छटनेके लिये जे! काई 
सांख्यशासत्रका श्रवण मनन निदिध्यासन करेगा और 
उससे यह बिवेक ज्ञान प्राप्त करेगा कि कत्तृत्व भाक्तृत् 
ते केवल प्रहृतिके धर्म हैं क्योंकि अन्‍न्तःकरण प्रहृति- 
हीका परिणाम है झ्ौर पुरुष ते प्रठतिसे सबथा 
भिन्न है खैर व न कत्ता है श्रैौर न भाक्ता है पर 
शुदस्वरूप है तब वह प्रहृतिके बंधनसे छट जाता है। 
क्योंकि सांख्यशासत्रका यद सिद्धान्त है कि प्रहृतिके 
समान सुकुमार ज्लैौरर केाई बस्तु नहीं है कि जबलें 
पुरुषने उसके देखा नहों तबलां ते वह अपने जाल 
फेलाया करती है पर ज्योंही उसकी कपट लीला 
देखी जाये त्योंही वह लज्जित होके पुरुषसे रेसो भा- 
गती है कि फिर अपना मुंह नहीं दिखलाती। से। 
जब पुरुषका ज्ञान इआ तब उस ज्ञानके प्रभावसे 
संचित कम नष्ट हो जाता है खैर अब वह अपनेके 
का नहों समझता इसलिये जे। कुछ क्रियमाण कर्म 
है अर्थधात वह कर्म जे! प्रतिदिन उससे होता जाता है 
उससे उसके कुछ पाप पुण्य नहीं होते। केवल 
प्रारब्ध कर्मके भेगलें उसके शरीरमें रहना पड़ता है 
झैर जब बह समाप्त हो चुकेगा तब शरोर के छोड़ेगा 
खैर फ्रिर उसके। खर्ग नरक अथवा जन्‍्मान्तरका 
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डर नहों है। क्योंकि अब केएई कर्म उसके पास 
नहीं है जिसके भेागनेके लिये उसके। शरोर पक- 
ड्ना हो॥ 

पर इस विषयमें हमारी ऊपर कही हुईं बातका 
सरण रखना चाहिये कि सांस्यके मतसे क्या ज्ञान क्या 
अज्ञान दोनें सच मुच ग्रात्मामें नहीं हैं पर ये 
दोनें अन्तःकरणहीके धर्म हैं। इसलिये मैं प्ररुतिसे 
भिन्न बार शुद्ध हूं यह जे ज्ञान है से भी अन्तः- 
करणहीकी दृत्ति है ल्लैौर अन्तःकरण ते प्रहतिका 
परिणाम है। इसलिये यह समझा चाहिये कि जसे 
प्रशतिही अपने परिणामरूपी अज्ञानसे अआत्माके। बच्च 
करती है बेसे प्रशतिही अपने परिणामरूप ज्ञानसे 
उसके मुक्त करती है। इसलिये अात्माकेा बड्ध कर 
मुक्त करनेवाली प्रहतिद्दी है। इसी कारणसे सांस्था- 
चायांका यह कहना है कि पुरुषके भाग पैर 
जअपवर्गके लिये प्रकतिका सारा व्यापार है। बरन 
सांख्यवाले ते। यद्द भी कहते हैं कि सच मुच पुरुष न 
बच्च हेतता न मुक्त हेता हैं पर बंध सै।र मोक्ष दोनें 
प्रशतिहदीके। होते हैं जसे ६२ वीं सांख्य कारिकामें स्पष्ट 
करके कहा है ॥ 

येही सांख्य खैर थोगके मतेंके मुख्य सिद्धान्त हैं। 
पर उन दोनेोंमें इस एक बड़ी बातमें भैद है कि 
योगमत ईश्वरके। मानता है पर सांख्यमत नहीं मानता 
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जसे हम आगे कह, गये। और जब कि सांख्यवाले 
ई-श्वरके। नहों मानते ते उन्हें सीमांसकेंके समान 
वेदकेा अनादि मानना पड़ता है कि वच किसीका 
बनाया नहों पर आपसे आप अनादि कालसे बना 
हुआ है ॥ 

ये सिद्धान्त क्याही अड्भत हैं। ऐसा बड़ा परिश्रम 
जे) उन्होंने किया है से इस एक बातके सिद्ध करनेके 
लिये है कि पुरुषके ज्ञान इच्छा कर्तृत्व सुख दुःखादि 
मुणांसे रहित ठदरावें। क्योंकि वे कहते हैं कि यदि 
धान इच्छादिक गुण पुरुषमें मानें ते यह उसका 
स्वभावही ठचहरेगा तब उसके स्वभावका कान दूर 
कर सकेगा जै।र तब उसको मुक्ति केसे होगी। क्याँंकि 
सब शास्त्रकारेंके सिद्ान्तसे म॒क्तिदशामें ज्ञान इच्छा- 
दिसे रहित होना आवश्यक है। क्योंकि उनको ज्ञान 
इच्छादिकोंसे ऐेसा डर है कि वें समझते हैं कि जहां 
ये हैं तहां सब प्रकारकी दुर्दश है। और दुःखसे 
रहित होना ते मुक्तिमें स्बधा आवश्यकही हैे। 
इसीलिये सब शास्त्रकार आत्माका सब प्रकारकी 
दुर्दशशासे छुड़ावनेक लिये चाइते हैं कि उसके ज्ञान 
इच्छादिसे रहित करनेकी केाई राह निकालें अर 
अपने ?२ मनसे एक २ राह निकालते हैं। उनमेंसे 
सांस्यवालाके मनमे यही क्या कि उसको प्रथमहद्दीसे 
जान इच्छादि गुण रहित माने बिना नहों बनेगा। 


२ अध्याय ।] १ भाग । रछ 


लैएर इसलिये देखे का का अजहुत२ बातें ठदराई 
हैं। वे इस विषयमें स्वाभाविक बिवेककी सीमाका 
उल्लंघन करके बहुत टूर भटक गये ॥ 

अब मीमांसा शास्त्रका कार दर्शनांके समान बंध 
मोक्ष कार जआात्मानात्मका बिचार करनेपर तात्पय 
नहों है परन्तु केवल वेदके बिधि खै।र कर्म काण्डका 
बिचार करनेपर है। पज्ैौर उस विषयमें हम उस 
शास्त्रकी परीक्षा नहीं करने चाहते। पर उस मतकोी 
बिशेष करके यहां चर्चा करनेके लायक बातें जे हैं 
से ये हैं कि वे ईश्वरके नहीं मानते और वेदके 
विपयमें कहते हैं कि वह किसीका बनाया नहीं है 
पर अनादि कालसे शरेसाही है। और जे। कुछ उसमें 
बिधि निषेध खै।र कमांके भले अथवा ब॒रे फल लिखे 
हैं उनके। सत्य समझते हैं। पर जे। कुछ बेदमें देव- 
ताओंका बर्णन किया है उसके झूठ मानते हैं और 
कहते हैं कि वे बात केवल कर्मकी स्तुति करनेके लिये 
लिखी हैं। इस बातमें उनका यह आश्र्य कारक मत 
है। बेदमें लिखा है कि यज्ञ करनेसे स्वर्ग होता है। 
जखेर यज्ञ ते इसके कहते हैं कि इन्द्र वरुण अग्नि 
ध्यादिक देवताओंकेा अभिमेंघी मांसादिक चढ़ाना 
खैर वेदमेंके स्ताचोंके। पढ़ पढ़के और गा गाके उन 
देवताओंके कमा और गुणेंकी स्तुति गाना। अब 
मीमांसक कहते हैं कि वे इन्द्रादिक देवता कुछ हैं 


छडे 
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हो नहीं ख्लैौर उनके चरिच केवल स्वप्नवत्‌ हैं। लै।र 
तथापि वेदके कहेके अनुसार उनके मामसे अग्नि- 
कुण्डमें आहतिके गिरनेमें आर उनके स्ताचोंके 
अश्षरेंके। मुखसे निकालनेमं ऐेसा कुछ बिचिचर प्रभाव 
है कि उससे स्वर्ग प्राप्त हो। जाता है ॥ 

नैयायिक और वेशेपषिकेंके मुख्य सिद्धान्त ये हैं। वे 
एक अनादि अनन्त निविकार निराकार निरवयव 
सर्बवव्यापक सबंशक्तिमान सबंनज्ञ जगत्कत्ता सबके प्रभ 
सैर जोवोंक कर्माके फल दाता ईश्वरके मानते हैं। 
वह अनादि जोवोंके। उनके सत अथवा असत्‌ कमा- 
का भला अथवा बुरा फल देनेके लिये उपादान 
कारणरूप पदाथा!के लेके इस प्रपंचकी रचना प्रति 
पाल नियमन पैर नाश करता है जगतके पदाथोर्म 
कितनेंके। वे अनादि और कितनेंके। सादि मानते 
हैं। ए्थिवी जल अग्नि वायुके परमाणओंके और 
अआकाश काल दिशा मन गैर आत्माके अनादि 
कहते हैं। परमाण उसकी कहते हैं जे! एथिवी अआा- 
दिकोंका सबसे छेटटा भाग है जे। आंखसे देखने 
अथवा हाथसे छने अथवा किसी ओर इन्द्रियसे 
जाननेके याग्य नहीं कर जिसका आगे खैर विभाग 
नहीं हो सक्ता। पर उनके मतके अनुसार वह आपसे 
आप सदा कालसे अखण्डरूप बना रहता है। इन 
परमाणुओंक णकट्टा होनेसे ये जे। दृश्य खैर स्पृश्य 
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प्रथिवी जल आदिक पदार्थ हैं से। बनते हैं इसोलिये 
ये सबके सब सादि गैर बिनाशके येग्य भो हैं। 
नैयायिक ज्ैर वेशेषिक जीवात्माओंम ज्ञान इच्छा 
कृति धर्म अधम्म सुख दुःख आदिक गुण मानते हैं। 
झैःर उनके अनादि अनन्त अगशणित जार शरोर 
इन्द्रिय खैर मनसे भिन्न मानते हैं। और उनके 
सर्वव्यापक भी समझते हैं कि यद्यपि वे केवल शरीरसें 
हेकके देख सकते सुन सकते क्र सब प्रकारके ज्ञान 
और इच्छादिकांका अनुभव कर सकते हैं तथापि 
उनका स्वरूप केवल शरोरसे परिच्छिन्न नहीं है पर 
वह शरोरके बाहर भी सबंच व्यापके रहता है। फिर 
दूसरे दर्शनकारेंके समान नैयायिक पैर वशेषिक 
भो कहते हैं कि आत्मा अपनेके अज्ञानसे शरी- 
रादिकेंके साथ रक करके मानता है जैर इसी 
अज्ञानसे उसकी सारो दर्दश है खैर केवल ज्ञान 
हीसे उससे छट कर निःश्रेयसके प्राप्त कर सक्ता 
है। नेयायिक जैरर वशेषिक वेदके। ईश्वरका बनाया 
समझते हैं । 

ये दश्शनेंके भिन्नर सिद्धान्तोंमेंसे मुख्यर सिद्धान्त 
हैं। इनके छोड़ और भी अनेक बातोंमें उनके 
भिल्नर मत हैं परन्तु उनका यहां बर्णन करना 
ध्पावश्यक नहों है॥ 

अब जिस मनुष्यमें कुछ भी विवेक हो खैर जिसमे 
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इट करके सत्यके न माननेमें कमर न बांधी हो वह 
सहजसे इस बातकेा जान सक्ा है कि जब ये दर्शन 
आपसमें एक टूसरेसे बिरुड्ड हैं तो ये सबके सब सत्य 
नहीं हे। सक्ते। जब एक मनुष्य एक बस्तुकों काली 
कहता खैर दूसरा उसोके। सफेद कहता है ते। प्रगट 
है कि उन दोनेंमेंसे रक भूलमें है। कितने लेग हैं 
जे! बड़ा परिश्रम करके यह सिद्ध करने चाहते हैं कि 
पडदर्शनेंमें कहीं बिरेध नहीं है। हम उनसे कहते 
हैं कि तुम दशनेंके मूलरूचेंकी देखे। ता जान पड़ेगा 
कि वे आपसमं रक दूसरेके मतका नाम ले लेके रक 
दूसरेंका खण्डन करते हैं। खैर शक्लराचारय्यादिके[ के 
अन्धेंमें देखा है कि एक दूसरेका गालियां भी देते हैं 
जेसे कि शकझ्लराचाय्य नैयायिकेांका बिना सींग अर 
पूंछक बैल कहता है क्या यह मेलका लक्षण है। से 
इस प्रकारसे भिन्न २ दर्शनांके सिद्धान्तोंका एथकर 
बिचार किये बिनाही यह बात सिद्ड होतो है कि 
उनमें भूल है और इसीलिये उनके कत्ता ऋषियोंकी 
बुड्धि भी हमारे समान भूलनेवाली थी। परन्तु जब 
उनके सिद्दान्तांका श्थक करके बिचारने लगते हैं तब 
तो यह बात अधिक स्पष्ट होती है॥ 
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जिसमें साह्के जो ये सिद्धान्त हैं कि इंखश्वर महों है खेर 
तथापि धर्माधर्म ओर उनके फल हैं और वद अनादि 
और अशइनीय प्रमाण है उनको परीक्षा है। 


सांख्यवाले इंश्वरके। नहीं मानते यद्ट उनको कैसी 
बड़ी भूल है। इस जगतकी रचनामें चारों ओर रेसे 
अगणित गैर स्पष्ट चिन्त हैं जिनसे यद निश्चय होता 
है कि यह जगत्‌ किसी महापराक्रमी श्ै।र बर्णनातीत 
बड्डिवालेने बुद्धिपृबक बनाया है। यह बात ते स्वतः 
प्रकाशमान है कि किसी प्रयोजनके लिये काई काम 
करना चेतनहोका काम है। क्योंकि जे! कोई यह 
जानता हे। कि अमुक कामसे अमुक प्रयाजन निक- 
लेगा वह्दी केवल उस प्रयाजनके लिये उस कामकेा 
कर सकेगा। इसलिये निश्चित है कि उस कामके 
कत्तामें ज्ञान है गौर उसीका चेतन कहते हैं। 
से। जब इम किसी बस्तुके देखें और उसके बिचार 
करनेसे हमके यह निश्चय हो कि यह अमुक 
प्रयोजनके लिये है तो फिर इस सन्देहकी कुछ भी 
जगह न रहेगी कि यह किसी चेतनका काम है 
अथवा नहीं। जसे यदि हम किसो स्थानमें चार 
मनुष्योंकी रसेई बनानेके योग्य काछ्ठोंकी एक राशि 
देखें और उतनेषही मनुष्योंके योग्य दाल चाउर आटा 
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घी तकारोी आदिक पदार्थ भिन्न २ पाचोंमें रक्‍्खे हुये 
हों म्लैर चूल्हा और भूमि लीप पेतके स्वच्छकी हों 
तो हम पूछते हैं कि ऐसा केाई भी नास्तिक इस 
जगतसमें मिलेगा जे यह सन्देह करे कि क्या जानिये 
यह सब सामग्री किसीने रसेंईके प्रयोाजनकें लिये 
सिद्ध की हैं अथवा आपसे आप अकर्मात्‌ बटुर गई 
है। फिर वसेह्दी यूरोपीय घड़ीयन्त्रकी बात है कि जे। 
केाई उसके चक्रोंकी रचनाकी परीक्षा करेगा उसके 
कभी यह सन्देह न होगा कि यह यन्त्र किसीने समय 
जाननेके प्रयाजनके लिये बनाया है अथवा नहीं। 
लो इहम कहते हैं कि यह जगत तो रेसे अगणित 
पदा्थासे भरा हुआ है कि जिनकी परीष्य करनेसे 
यह निश्चय होता है कि ये पदाथ अमुक २ प्रयोाजनके 
लिये बने हैं। इसमें यह भी णक बात समझना 
चाहिये कि यदि किसो सामग्रीमें भिन्नए प्रकारके 
घख्रभेक पदार्थ न हों जे। सब मिलके एक प्रयोजनके 
सिद्ध करते हों परन्तु केईः पदार्थ अकेलाही किसी 
प्रयेजनके उत्पन्न कर सक्ता हो तो उसके बिषयमें 
यह सन्‍्देह हो सक्ता है कि क्या जानिये इसके 
किसीने प्रयोजनके लिये रक्‍छा है अथवा अकस्मात्‌ 
यहां पड़ा है। जेसा यदि किसो स्थानमें रक अथवा 
दो लकड़ी पड़ी हां तो उनके देखनेसे निश्चय नहीं 
होता कि किसीने इनको रसेंईहीके लिये धरा है 
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यद्यपि उनसे भी रसेईका प्रयोजन निकल सक्ता है। 
क्योंकि हो सक्ता है कि वे लकड़ियां किसोक हाथसे 
वहां गिर पड़ी हों। जैर जेसा उनसे इहम रसेईका 
प्रयोजन निकाल सक्त हैं वेसेहोी चर प्रयोजन भी 
निकाल सक्ते हें। जेसा कि हम उनकी लेके कुत्तेका 
हांक सक्के हैं अथवा आवश्यक हो ते श्थिवोीमें गाड़के 
खूंटी बना सक्ते हैं। परन्तु यद कोई निश्चय करके न 
कह सकेगा कि वे लकड़ियां इनमेंसे किसी एक 
प्रयोजनर्क लिये घरों हैं। परन्तु जब लकड़ी और 
पानो और दाल कखैर आटा आदिक अनेक पदाथां- 
को देखते हैं तब ते कुछ सन्देह्र नहों रहता पर 
निश्चय होता है कि यह सब सामान रसे|ईहीके लिये 
है। और इस निश्चका मूल यह है कि उनमेंसे 
हर रक पदार्थ अपने? भागमें रसे|ईका संपादक है 
और यह एक निश्चय है कि ण्कही प्रयोजनके उप- 
यागी इतने अनेक पदाथ अपने? योग्य भागकें 
समान अपने२ योग्य स्थानमें बिना किसीके जुद्ाये 
अकरस्मात्‌ कदापि ण्कई नहों हो सक्ले। वेसेडी इस 
जगतमें अगशणित पदार्थ हैं जे रेसे नहीं हैं कि केवल 
अर अमिश्चित होके किसी २ प्रयेजनका निकालते 
हैं। तब ते शंका होतो कि केवल आकस्मिक घटनासे 
इनसे यह प्रथाजन निकल आता है। पर वे पदार्थ रेसे 
हैं कि अनेक रूस्स और स्थूल अवयवेंसे मिले हुये हैं। 
कं 
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सैर उनमेंसे हर एक अवयव अपनेर भागमें एक 
प्रयोाजनक सिद्ध करनेके लिये आवश्यक है। और हर 
रक अवयव अपनेर योग्य परिमाणसे कौर योग्य 
स्थानमें धरा हुआ है जेर योग्य द्रव्यसे बना है। 
जसे कि घड़ीोका जे। अवयव लेहेसे चाहिये से। अव- 
थव लाहसे खैर जे। पीतलसे चाहिये से। पीतलसे 
और काई चीनीसे कै।र काई शीशेसे बना रहता है। 
कर यद्यपि इस जगतमेंक अनेक अरहूत पदाथांकीा 
हम लेग आजतक अच्छी तरहसे नहीं जान सक्ते थे 
तथापि यरापके परिडतेंने अपनी रूथ्स बच्धि और 
बडे २ खेज जैर परिश्रम शेर अनेक यन्लेंक दारासे 
शरीर और दक्षादिकोंकी रचना और भूगे।ल खैर 
खगे।ल कौर जल पवन तेज अगदि तत्वोंके स्वरूप 
कौर भेद खैर गुण आदिकोंकी रेसी परीक्षा की है 
कि जे! काई अब उनके ग्रंथोंका पढ़ता है उसको. ण्क 
दिव्य दृष्टिसी हे। जातो है कौर उसके चारों ओर 
इंश्वरकी अचिन्त्य शक्ति कर बड़ी कुशलताके अग- 
णित चिन्ह देख पड़ते हैं। जसे यदि केवल मनुष्यके 
नेचकी परोक्षा करें ते उसीमें ऐेसी अद्भुत कारीगरी 
देख पड़तो है कि कुछ कह नहीं सक्ते। नेचको 
रचनामं खैर टूर्वोनकी रचनामं कुछ समानता है 
तथापि दूर्बोॉनकोी कारोगरी नेचकी कारीगरीके सा- 
कूने तुच्छ है। दृष्टि विद्याके परीक्षकांने इस बातकोा 
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अच्छे प्रकारसे निश्चित किया है कि जिस पदा्थकेा 
नेचके दारा देखना है उस पदार्थका प्रतिबिम्ब नेचके 
तलमें पड़ना अवश्य है से इस प्रथाजनके सिद्ध 
करनेके लिये नेचकी सारो रचना णेसी कुशलतासे 
भरी है कि बुड्धि चकित हो जातो है। इस नेचमें 
अनेक पड़दे हैं क्लार वे ऐसे हिसाबसे जड़े हैं और 
रेसे द्रव्योंसे बने हैं कि जिससे वह इष्ट प्रयोजन सिद्ध 
होवे। फिर इसके भीतर अनेक अवयव हैं खेर 
उनमें कितने र्से रूथ्स हैं कि मक्रस्कापनामें शीशेकी 
सहायता बिना देख नहों पड़ते। पर उन सबको 
बनावट खैर जड़न खैर परिसमाण टोक हिसाबके 
साथ है। फिर दरके और समीपके पदार्थेके खैर 
खधिक और कम प्रकाशमेंके पदाथांके देख पड़नेके 
लिये जे। जे अद्भुव उपाय उसमें रचे हैं और आ- 
काशमें उड़नेवाले और पानीसें चलनेवाले आदि 
जीवाोंके। अपनी २ दशाके समान पदाथ देख पड़नेके 
लिये जे। जे! भिन्न र रचना झै।र ऐसी २ अनेक बातें 
जे! नेचके विपयमें हैं यदि उनके। संपूर्ण यहां लिखें 
ते। इसी एक बात पर बड़ा ग्रंथ हो जायगा। ते इम 
कहते हैं कि यदि रसेईकी सामग्री औरर घड़ी यन्त्र* 
के देखनेसे कत्ताके विषयमें सनन्‍्देद्द नहीं रहता ते 
इस स्ृष्टिके ऐेसे २ पदा्थांका देखके क्यों उनके कत्ताके 
विषयमें सन्देह होता है। क्योंकि जे! वहां कर्ताका 
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निश्रय होनेका कारण हैं वेसाही ठीक यहांभी है। 
पर यदि काई कहे कि हमकी रसेंईकी सामग्रीके 
कत्ताका निश्चय हेंता है पर रूष्टिके पदाथंर्क कत्ताका 
नहों होता ते। इम कहते हैं कि इसका कारण केवल 
यही है कि वह अपनो उन्मत्ततासे चाहता नहीं कि 
परमेश्वरका होना सिद्ध होवे और इसीलिये वह इस 
बातक बिचारमें अपने मनकीा अच्छी रीतिसे पंठाता 
नहीं ज्ैौर इस कारणसे यह बात उसके मनमें प्रगट 
नहीं होतो ॥ 

कितने लेग बिचार न करके जरूदीसें कह बैठते हैं 
कि रसेईकी सामग्री ज्लैर घड़ी आदिक बिषयमें 
कत्ताकाी हम इसलिये मानते हैं कि हमने लेगेंके। 
रसेंईकी सामग्री जुहाते जैर घड़ी बनाते देखा है 
पर जगतकी बनाते हमने किसीकी कभी नहीं देखा 
इसलिये उसके कत्ताका हम नहीं मानते। पर हम 
कहते हैं कि क्या यदि यहां कभी किसीने किसीकीा 
घड़ी बनाते न देखा होता जैर न यहां उसको कोई 
बना सक्ता ज्ैर तथापि यदि कोई इस देशका मनुष्य 
घड़ी देखता और उसके सब अवयवेंकी जड़न और 
हर शणकके प्रयाजनरका विचारता ते क्या वह यह न 
मानता कि यह पदार्थ किसी महा बुद्धिमानने बनाया 
है। जाने कि कत्ताके माननेका कारण किसोीकीा 
करते देखना नहीं है परन्तु वही है जे। हमने पहिस्ते 
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बताया अथात्‌ जब यह देखनेमें आता है कि इतनें 
अनेक पदार्थ जिनमेंसे हर एक अपने? भागमें अमुक 
प्रयोजनके लिये आवश्यक है यहां योग्य परिमाणसे 
जै।र योग्य स्थानमें रकच किये गये हैं। व्यॉंकि बुद्धि 
यह कइतो है कि बिना किसीने जान वृझके इनको 
रकच किये इन सबका इस हिसाबसे ए्कच होना 
अनहे।ना है ॥ 

कितने लेग स्वभाव इस शब्दका रेसा महा मन्त्र 
समझते हैं कि माने इसके कहतेहो सब शंका दूर 
हे। सक्ती हैं। वे कहते हैं कि यह एक सखभाव है कि 
मनुष्यक बीजसे मनुष्यका शरीर उत्पन्न होवे जसे 
गेहंके बीजसे गेह्लं होता है। पर हम उनसे पूछते 
हैं कि यह स्वभाव कोई चेतन बर्तु ते नहीं है कि 
जिसमें समझ बुझ इच्छा आदि गुण होवें तब वह 
रेसा काम क्योंकर कर सकेगा जिसमें कि समझ बुझ 
खै।र मनरूबाक स्पष्ट लक्षण देख पड़ते हैं। जे। लग 
इस प्रकारसे खभावका नाम लेते हैं वे प्रगट करते हैं 
कि उन्होंने हमारी युक्तिका जे। मुख्य बल है उसके 
समझाही नहीं । हमारी युक्तिका मुख्य बल इस बात- 
में है हम कहते हैं कि रूष्टिमेंके शरीरादि पदाथींके 
बिचारनेसे स्पष्ट जान पड़ता है कि इसकी रचना 
अमुक २ प्रयाजनक लिये है खैर उसके उपयोगी 
इसमें बड़ी कारीगरों और दिसावर्के साथ जड़न 
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देख पड़ती है। और. यह निश्चित हे कि प्रयोजनके 
लिये कोई काम करना ज्ौर उसके योग्य अनेक 
पदाधांकी ठीक छहिसाबरके साथ रचना करना चेतनके 
सिवाय किसीसे नहीं हो सक्ता इसलिये चेतन कत्ता 
सिद्ध होता हे। पर स्वभाव कहनेसे क्योंकर इसका 
उत्तर होगा। क्या खभाव इस बातकी मनमें ला सक्ता 
है कि मुझकी अमुक काम करना है चै।र क्या उसको 
इस बातका ज्ञान ह॑ कि णसेसोर रचना करनेसे यह 
प्रथाजन सिद्ध होगा। क्योंकि यदि वह रेसा कर सके 
ते फिर वही ईश्वर ठद्दरा तब ते तुममें हममें नाम- 
हो भरका भेद ठददरा। खैर यदि रेसा नहीं परन्तु 
वचद्द एक जड़ जार ज्ञानरहित जार समझरहित 
पदार्थ है तो उससे यह काम नहों हो सकेगा। क्योंकि 
तुम्ही थोड़ा रूथ्स बिचार करके देखे। कि यद्यपि हम 
यह बात मान भो लें कि हवामें यह स्वभाव हे कि 
एक स्थानसे मदट्ठोका उड़ाक दूसरें स्थानमें गिरा दे 
पर क्या यह बात कभी मनमें आ सक्ती है कि हवा 
खापसे अआ्यआाप एक सुन्दर सुथरा घर बनावे अथवा 
अआग अापसे कप दाल रोटी तकारी आदि पकावे ॥ 
पर इस बिषयमें लेगेके अविश्वासका मुख्य कारण 
यही है कि वे परमेश्वरकी अपने हाथसे रूष्टिके काम 
करते नहीं देखते । पर इम उनसे पुछते हैं कि भला 
जब कोई खेत गे।ड़नेके लिये कुदारी उठाता है तेः 
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उसको तो अपने हाथोंसे उठाता है परन्तु जिन 
इदायोंसे कुदारोकी। उठाता है उन हाथोंका किन 
हाथोंसे उठाता है। क्या उनको केवल इच्छासे नहीं 
उठाता। पैर क्या वह इच्छा अदृश्य और मनुष्योंकी 
अआखिंसे गुप्त नहीं है। वसेही निश्चय करे कि 
परमेश्वर भी अपनो अदृश्य इच्छा खैर शक्तिसे सब 
कारय करता है ॥ 

सांख्यवालेंकी अड्भत बात देखेग। वे कहते हैं कि 
प्रलतिह्दी पुरुषके उपभागके लिये अनेक काम करती 
है जखै।र फिर इस बातके सिद्ध करनेके लिये यह 
दृष्टान्त ले आते हैं कि दूध यद्यपि जड़ पदार्थ है 
तथापि वत्सके पेषणके लिये गायके स्तनोंमें प्रगट 
होता है। पर यह ते! रक बाधित वस्तुके सिड्ड करनेके 
लिये दूसरी बाधित वस्तुके प्रमाण ठ्॒दराना है। 
क्योंकि हम आगे दिखा चुके हैं कि किसी प्रयेजनके 
लिये कोई काम करना यह बात चेतनके सिवाय 
किसोसे होही नहों सक्तो। वाह जब मनुप्य अपने 
मनके। कठोर करके नास्तिकता पर कमर बांधता है 
ते कैसा अंधा हो जाता है कि जे। बात ईंश्वरके सिद्ध 
होनेके लिये अशंकनोय प्रमाण है उसोके। सांख्य- 
वालांने ईश्वरकी अस्तिका खण्डन करनेका अस्ल 
बनाया। क्योंकि वत्सके लिये स्तनेंसें दुग्धका होना 
और ऐसी २ अनेक बातेंके देखनेसे यद निश्चय होता 
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है कि इंश्वर है जैौर ये सब उसोके कार्य हें पर 
सांख्यवाले उसीके। इस बातका प्रमाण बनाते हैं कि 
यह सारा जगत जिसमेंको सब बात प्रयाजनके लिये 
हैं एक जड़ प्रहतिका बनाया हुआ है ॥ 

फिर सांख्यको अति आश्रर्यजनक भूल इसमें देख 
पड़ती है कि यद्यपि वे इंश्वरके। नहों मानते तथापि 
पाप पुण्थके! खै।र उनके फलेंके मानते हैं और 
अनेकविध कर्मकाश्ड और जप तप झैर ध्यान धार- 
णादिकांका जञ्ञआा मनधष्योंके कन्यों पर रखते हैं। हम 
ते यह समझते हैं कि सब आस्तिक मतांका मल 
खैर उसमेंकी सुख्य जै।र प्रथम बात ईश्वर है। क्योंकि 
इंश्वर नहीं ते विधि अथवा निषेध करनेवाला कान 
होगा। फिर स्वर्ग नरक भी कहां । क्योंकि सुकर्म शेर 
कुकमंका फल अथवा दण्ड देनेहारा कैन है। पर 
हम जानते हैं कि इस विषय इस देशके सारे शास्त्र- 
कारोंमें एक साधारण भल है कि वे धर्म अधर्म और 
उनके फलेोंका बिचार करतेर इस बातकेा भल गये 
कि धम ज्ौर अधमंसे जे शुभ बेर अशुभ फल 
होते हैं से! केवल इस प्रकारसे होते हैं कि ईश्वरने 
धर्मकी आज्ञा दी है क्लैार अधमंके। व्जा है इसलिये 
वह अज्ञापालकें पर प्रसन्न होके उनके शुभ फल 
देता है खै।र आज्ञाभज्जकीकी अपने न्‍्यायी खभाव- 
के कारणसे दण्ड देता है। इस बातको बिसराके 
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दर्शनकत्ता उन कमांहीसें बीज़ादिकांकी नाई काई 
स्वाभाविक फल देनेकी शक्ति मानने लगे। यद्यपि 
यह भूल न्यायादिकोंमें स्पष्ट नहीं देख पड़ती तथापि 
सांख्य चै।र मीमांसामें खुलाखली प्रगट होतो है। 
इस बड़ी भूलका हम आगे कुछ निरूपण करेंगे॥ 
फिर सांख्यवाले वेंदके। अजादि मानते हैं अथात 
यह समझते हैं कि वेदका किसोने बनाया नहीं पर 
वह आपसे आप सदा कालसे रेसाही बना है यह भी 
क्याही आश्रयकी बात है। यदि उनसे परछें कि शेसा 
माननेक लिये क्या प्रमाण है ते कहते हैं कि वेदका 
बनानेवाला कोई प्रसिद्ध नहीं है। पर यह केान 
प्रमाण है। रेसे ते बहुत अन्य हैं जिनके बनाने- 
वालेका नाम कोई नहीं जानते तो क्या इससे यह 
सिद्ध होता है कि वे सब अनादि हैं। किसी पुराने 
घरक बनानेवालंका नास किसीका मालूम न हो 
तो क्या इससे वह घर अनादि ठहरेगा। फिर कोई 
ग्रन्थ अनादि होही नहीं सक्ता। क्योंकि जसा हमने 
इंश्वरकी अस्ति सिद्ध करनेमें कहा कि रसे|ईकी सामग्री 
देखनेसे निश्चय होता है कि ये सब अनेक पदार्थ 
रसेईहीके प्रयाजनके लिये र्कच किये गये हैं तैसे ही 
अन्थमेंके अनेक वाक्यों पदां चै।र अश्लरेंकी येग्य 
अनन्‍्वय खैर क्रमके साथ रचनो देखनेसे भी यह 
निश्चय होता है कि अमुक अथेके प्रगट करनेंके 


 । 
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प्रयेजनहोक लिये ये सब रकच किये गये हैं। वे वाक् 
पद जैर अश्षर मानें पुकारके कहते हैं कि हम 
अमुक अर्थ प्रगट करने चाहते हैं। पर यह ते स्पष्ट है 
कि किसी अभिप्रायका प्रगट करने चाहना चेतनका 
काम है जड़का नहों इसलिये निश्चय है कि किसी 
चेतनहीने उन वाक्यों पदों और अश्षरांकी उस क्रमके 
साथ रचना की है। क्योंकि इन दा बातोंमेंसे एक 
बात हमसे कहो कि बेदके वाकांका किसी अभिप्रायके 
प्रगट करने पर तात्पय्य है अथवा नहीं। यदि है तो 
यह काम चेतन पुरुषह्दीका है। पर यदि कहो कि 
किसी अभिप्रायर्के प्रगट करने पर उनका तात्पय्थ 
नहीं है ता सारा वेद अथरहित टहरा। तब णेसा 
यन्य विधि अथवा निषेध क्यांकर कर सक्ता जैएर सुकम्म 
कुकम्मके फलेका सन्देश क्योंकर दे सक्ता है। इस 
बातका ते। बालक भी जान सकंगा कि कोई अा:ात्ञा 
देना अथवा कुछ बात बताना चेतनका काम है जड़ 
मदाथका नहीं ॥ 
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४ चेाथा अध्याय । 
जिसमें साझके जो ये सिद्धान्त हैं कि प्रति जगतका उपादान 
कारण है और ज्ञान इच्छा कहल्तव सुख दुःख आदिक गुण 
आत्मामें नहीं हैं उनकी परीक्षा है| 
ध्ब सांख्यका प्रदतिवाद भी हमकी अत्यन्त नि- 
यक्ति 
यक्तिक जान पड़ता है। इससे न्यायशास्त्रका पर- 
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माणवाद अच्छा है। हम यह नहों कहते कि न्याय- 
शास्त्रका यह कद्दना सच है कि अनादि परमाणआ!ंसे 
सरूष्टिकी रचना हुई है। क्योंकि इंश्वरके छोड़ इम 
किसी दूसरे पदार्थके अनादि नहीं मानते परन्तु यह 
कहते हैं कि कुछ भी उपादान न रहतेही परमेश्वर ने 
अ्रपने अचिन्त्य सामथ्यंसे सब कुछ उत्पन्न किया। 
पर यहां हमारा तात्पर्य यह है कि यदि काई इस 
प्रकारसे बिना उपादानके सृष्टिका बनना न मानें 
ते उसके लिये इमारो समझमें परमाणुवादसे चऔैर 
केाई सयुक्तिक मत नहीं हे। सक्ता। क्योंकि यदि हम 
मानें कि उपादानहीसे सृष्टि होती है तो परमाणकी 
सिद्धि तो यक्तिसे हो सक्ती है। क्योंकि यह बात स्पष्ट 
है कि स्थल एथिवों आदिक पदार्थ अनेक भागोेंसे 
बने हैं सैर इन भागेंके उत्तरात्तर अल्प २ बिभागे[- 
की परमाणओंमें विश्वान्ति मानना अवश्य है। परन्तु 
प्रसति मचत्तत्व अहंकार इत्यादिकांको सिद्धिके लिये 
कानसी यक्ति है। तुम कहते हो कि यह जगत 
सुख दुःख मेाइहरूप है और ये ते! सत्व रज तमके 
धर्म हैं इसलिये यह बात अवश्य मानना चाहिये कि 
इस जगत॒का जे! उपादान कारण है से। सत्व रज 
तमसे मिला हुआ है और वही प्रहति है। पर यह 
ठीक नहीं । क्योंकि सुख दुःख और मेहर जगतके 
पदाथांमें नहों रहते पर ये सब चेतनके गुण हैं जे 
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उसीमें रहते हैं। इस बातकेा हम अकआागे चलके सिद्ध 
करेंगे। पर जगतके पदार्थ ता चेतनमें सुख दुःखादि- 
केंके उत्पन्न होनेका कारण हो सक्ते हैं। जसे अश्निकेा 
स्पर्श करनेसे हमके दुःख होता है परन्तु अग्निष्दी 
दुःख नहीं है पर केवल हमारे दुःखका कारण है। 
यही ते सांख्यवालांकी अहुत भूल है कि ज्ञान इच्छा 
सुख दुःख आदिक पदार्थ जे केवल आत्माके गुण हैं 
खैर अत्माहीमें रहते और स्वतन्त्र रीतिसे नहों रह 
सक्ते उनके। जगतमें ठचराते हैं क्लै।र कहते हैं कि 
जसा यह जगत है वसाही कोई उसका उपादान 
कारण चाहिये झआऔलौर वही प्रहृति है। इस प्रकारसे 
अत्माके जड़ लैर जगत बऔर उसके उपादान 
कारणके चेतन बनाते हैं। क्लैार यद्यपि उनके चेतन 
बनाते हैं तथापि कहते हैं कि प्रति मचत्तत्वादिक 
केवल जड़ द्रव्य हैं। तो णसेसे अद्भुत पदार्थ किसी 
युक्तिसे नहीं सिद्ध हे! सकते। परन्तु सत्व रज तम 
बुद्धि अहंकार इन शब्दांका जे! येग्य अर्थ है उसीकेा 
यदि तुम माना ते हम कहते हैं कि तुम्हारे प्रकृति 
मचत्तत्वादिक पदार्थ सिद्ध हैं। क्शांकि सत्व रज जैर 
तम ते जीवहीकी भिन्न र दशा हैं। जब जीवका ज्ञान 
प्रज्वल्लित रहता है झै।र दह शान्ति और स्थिरताका 
अनुभव करता है तब उसके सत्वस्थ कहना चाहिये 
जब वह चंचलताकी दशामें रहता खैर बाह्य विषयों- 
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की ओर अत्यन्त आसक्त होता है तब उसके रजःस्थ 
कहे। जब मृढ़ताकी दशामें होता है तब तमःस्य कहे। 
खैर यदि येही सत्व रज और तम प्रहतिका रूप है 
ते हम कहते हैं कि यह प्रहुति जीवहीकोी एक प्रशति 
जर्थात्‌ व्भाव टहरा । फिर मच्त्तत्व बड्धिका कहते 
हो अर बुद्धि आत्माका गुण है। अहंकार ते मैं ऐसा 
प्र्यय है वहभी आत्माहीसें होता है। से इस 
प्रकारसे प्रकति मचत्तत्वादिक पदार्थ सिद्ध हैं पर वे 
जगतका उपादान कारण नहीं हो सक्ते ल[र न जगत- 
की उत्पत्तिसे और उनसे कुछ मम्बंध है ॥ 
सांख्यवालेंका जे! इस विपयमें ऐसा अह्भुत मत हो 
गया है इसका जे! कारण हुआ हो उसका हम 
निश्चय करके बणन ते नहों कर सक्लके। तथापि यहां- 
के पण्डितांकी बुद्धि तार उनके तक करनेकी रीतिके 
देखनेसे रक कारण हमके अटकलसे जान पड़ता है 
उसके हम लिखते हैं। इसमें कुछ सनन्‍्देह नहीं कि 
यह निरोश्वरवादी सांख्य-मत पहिलेसे यहां न था। 
क्योंकि मनुसंहिता और गीता आदिकेंमें यद्यपि 
रसूष्टिको उत्पत्ति आदिके बणेनमें सांख्यकी प्रक्रिया देख 
पड़ती है तथापि उनमें ईश्वरके। भी जगत्कत्ता करके 
माना है। इससे हमके! यह जान पड़ता है कि 
पहिले पहिल लेगेंने सेश्वर सांख्यका मत निकाला तब 
पीछेसे होतेर निरोश्वर सांख्यका मत निकला। पर 
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पहिले जे। सेश्वर सांख्यका मत प्रगट हुआ उसका मूल 
कदाचित्‌ यह हुआ होगा। पहिले पहिल लेग 
ऐसा समझने लगे कि जगतको रूष्टि पालन प्ेर 
संहार करना रज सत्व और तमका काम हैं अथात 
जब परमेश्वर रज आदि गुणेकेा पकड़ता है तभी 
सृष्टि आदिक काम करता है। इसी मूलसे पोछेसे 
पुराणादिकेांके समयमें ब्रह्मा विष्णु और शिवनासें 
चिदेवोंका मत निकला। फिर रूश्कि समयमे ईश्वर- 
के विषय वेदमं ऐसा लिखा है कि “स रेक्षत” उसने 
देखा “रकेहं बहु स्थाम्‌” मैं रक हूं बहुत हो जाऊं। 
ते इन वेद वाक्यांसे रूषथ्टिके समय ईश्वरका देखना 
औैपर में हूं ऐसा अहं प्रत्यथ सिद्ध हेतता है। और 
यहां देखना बुद्धिका धर्म है सार अछहं प्रत्यय अहंकार- 
का धम है। तिस परसे अगले लेगेने यह ठहराया 
हे।गा कि ईश्वरने सृष्टि करनेके लिये बुद्धिका लैर 
पजहंकारका अवलम्ब किया। क्यांकि उनके मतके 
समान जब रूष्टि नहों रच्दतो तब ते इंश्वर केवल 
निर्गुणताकी दशामें रहता है तब उसमें जानना चैर 
आह प्रत्थथ इत्यादि नहों रहते। से। इस प्रकारसे 
घ्रगले समयके लेग ईश्वरदीकी राजस आदि दशाके 
खैर उसीके ब॒द्धि अहंकारके। कदाचित्‌ जगतका 
कारण मानने लगे हेंगे। यदि केाई पूछे कि इस 
प्रकारसे उन्होंने सत्व रज तम और बुद्धि अहं- 
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कारादिकेांके। जगतका कारण माना भी हो तथापि 
वच्द केवल निमित्त कारण ठटचइरा परन्तु सांख्य शस्तमें 
जे। उनके! उपादान करके माना हैं इसका क्या 
कारण ठहराते हो। तो उसका उत्तर यह है कि 
यहो ते। यहांके परिडतेंकी बुद्धिका देय है वे किसी 
नामके। बहुत काल लो व्यवहार करते करते उसका 
मुख्याय भूल जाते हैं और दूसरा अर्थ समझने लगते 
हैं। जे! पदार्थ केवल धर्म रूप हैं कैपर धर्ममीसे एथक 
कभी नहीं रह सकते उनकी चचेा कुछ काल लें 
करते करते उनके भी स्वतंच धर्मीरूप मानने लगते 
हैं। जसे धर्म्माधर्म जे! केवल परंपरासे सुख दुःखके 
कारण हैं अर्थात्‌ उनके अनुसार ईश्वर अपनी इच्छा- 
से मनुष्योंके भला अथवा बुरा फल देता है और वे 
केवल मनुष्यके क्रिया रूप हैं उनके मोमांसक जार 
सांख्य सुख दःख और सारे संसारके स्वतंत्र कर 
साक्षात्‌ कारण ठहराके इईंश्वरकी सत्ताके। अनावश्यक 
कहने लगे। इसी प्रकारसे सत्वादिकोंकी पर बुद्धि 
सैर अहंकारकी जगतका निमित्त कारण कहते कहते 
उनके स्वतंच धर्ममी रूप समझके जगतका उपादान 
कारणही ठटद्दराया। जैर गुणेंका स्वतंच धर्म्मों रूप 
बरन उनके चेतनव्यक्ति रूप समझनेकी भूल हिन्दु- 
ओके यहां और बातोंमें भी देख पड़ती है। जसे 
पुराणादिकेांसें काम क्रोध शान्ति सन्तेष आदि गुर्णों- 
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की स्वतंच्र रष्टि और उनके परस्पर विवाहादिकेंका 
भो बर्णन देख पड़ता है। फिर कई स्थानोंम गस्से रुसे 
गुणोंके। पुजनेका भी विधि है। फिर यह दोष केवल 
हिन्दओंहीमें था रेसा नहीं परन्तु प्राचीन ग्रीक 
ऋआदिक लेगेंस भी था। ज॑से खिस्तीय शकके द्वितीय 
ततोयादिक शतकींम  वालन्टोनस और वासिलैडीस 
इत्यादिक पापणड मत बादी हुए उनके गअन्धेसि जान 
पड़ता है कि वे बुद्धि इच्छा आदि गुणेंकी चेतनव्यक्ति 
सफर सष्टिके कता मानते थे। से हमकी रेसा जान 
पड़ता है कि रुसीहो कुछ सांख्यवालेंकी भी दशा 
भई। से। जिस कारणसे पहिले लेग सत्वादिकोंकीा 
जगतका कारण मानते थे उसकी जब सर्वथा बिसरा 
दिया जार उनदोी औरहोी प्रकारसे जगतके कारण 
मानने लगे तो प्रगट है कि उन शब्दांका अर्थ भी 
उन्होंने पहिलेसे कुछ झौरही प्रकारका ठहराया 
खैर उनके जड़ पदार्थ रूप मानने लगे चैर 
सत्वादि तीन गुणेकी मिल्लार्क प्रकति नाम रक्‍्लखा। 
फिर जब पीछेसे देखा कि इस प्ररृतिहोसे सारे जगत- 
की उत्पत्ति हो सकतो है तो कहा अब इंश्वरका भी 
क्या काम । से इसी प्रकारसे यह सांख्य नामक नया 
मत खड़ा हुआ होगा जार होते होते सब बातोंमें 
उसके सिद्धान्त यहां लें बदल गये होंगे कि आरंभमें 
यह जिस मतसे निकला उससे कर इससे कुछ भी 
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समानता न रही। ये बातें जे केवल अटकणकी 
रीतिसे इस समय हमारे मनमें कई से। लिख दी हैं ॥ 

अब इम कहते हैं कि तुम जे ज्ञान इच्छा कत्तंत्व 
सुख खैर दुःखकेा आत्माके गुण नहीं मानते परन्तु 
अ्न्तःकरणकी टरत्ति अथवा प्रतिबिम्ब करके मानते हे। 
यह भी सर्बथा बाधित बात है। हम ते! यह समझते 
हैं कि जानना चाइना करना इत्यादिक चेतनके गुण 
हैं ख्लैर जिसमें ये गुण हैं वही चेतन कहलाता है 
खैर वच्दी आत्मा है। पर कदाचित्‌ तुम कहो कि 
हमारी बालीसें वही अत्मा कहलाता है जे ज्ञानादि 
गुणोंसे रहित हो ते। हम कहते हैं कि रेसे आत्माका 
होना किसी प्रकारसे नहों सिद्ध हो। सकेगा। चर 
कदाचित्‌ तुम अनेक मिथ्या तकांके लाकर अपनी 
समझसें एक रेसा ज्ञानादि रहित पदार्थ सिद्ध करे 
खैर उसका नाम आत्मा रक्‍्खो तथापि इतना जाने 
कि वह तुम्हारा कल्पित आत्मा हम तुम नहीं हैं। 
क्यांकि यह ते निश्चित है कि हम तुम जानते हैं 
चाहते हैं सुख दःख भागते हैं अर्थात्‌ ज्ञान इच्छादिक 
गुण इहमसें तुममें हैं। और यह जे! हमारा तुम्हारा 
अनुभव है से। सम रूप कभो नहीं हो। सकता। क्योंकि 
स्रम तब कचइ्दलाता है जब ज्ञान हो खैर विषय न 
हा। जेसे जब शुक्तिमें रजत देख पड़ता है तब रजत- 
विषयक ज्ञान ते है पर रजतरूपी विषय नहों है। 


घ्‌ 
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पर इमारा जे। ज्ञान इच्छादि विधयक अनुभव है 
उसमे ऐसी बात नहों हा सकतो। क्योंकि यहां ज्ञान 
सैर विषय ण्कदी हैं। जसे जब प्रकाश घट पट आदि 
पदार्थाके! प्रकाशित करता है तब प्रकाश प्रकाशक है 
कखै।र घट पट आदि प्रकाश्य हैं पर जब इम प्रकाशही 
के देखते हैं तब ते वह आपहो प्रकाशक जआरर 
प्रकाश्य भी है। वसेह्दी जब मुझके। इच्छा उत्पन्न होती 
है ते! व॒ुद्द इच्छाही आप अपना प्रकाश करती है। 
क्शेंकि में कहता हूं कि मैं अमुक बस्तु चाहता हूं । 
ते इसमें प्रगट है कि में रकही समयमें चाइता भी 
हूं खैर अपने चाहनेके। जानता भी हूं पर यदि 
चाहना श्लैौर चाहनेके। जानना भिन्न वस्तु होते ते। 
शकहो समय अत्मामं न उत्पन्न हे। सकते ॥ 

फिर मैं चाहता हूं कार सुख दुःख भागता हूं 
इत्यादि अनुभव यदि म्रम ठहरे ते फिर इच्छा सुख 
दुःख आदि पदाथ्थंही कुछ न ठहरेंगे। क्योंकि उनका 
हाना ते केवल इसी अनुभवसे सिद्ध होता है। पर 
यदि कहे कि मैं चाहता हूं इत्यादि ज्ञानके। हम 
केवल इस अंशरमें मम कहते हैं कि वे हैं ते दूसरेके 
धर्म पर दूसरेमें भासते हैं अर्थात्‌ अन्तःकरणके धर्म 
होके आत्मामें भासते हैं। ते हम कहते हैं कि यह 
कैसी बात है। तुम बतलाते हो कि मैं रेसा कहना 
अन्तःकरणहीका धर्म है क्लैौर इच्छा सुखादिक भो 
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उसीके धर्म्म हैं ता इससे तो यही प्रगट हुआ कि 
जिसके धर्म उसी पर भासते हैं तव इस घअंशमें कहां 
सम हुआ। पर हम जानते हैं कि तुम्हारे इस अर्भुत 
मतका गुढ़ तत्व इस बातमें है कि तुम कहते हो कि 
मैं ऐेसा कहना तो अन्तःकरणहीका धम्म है पर वह 
जात्माके अपनेसे अभिन्न समझके उसके मैं कद्ता 
है ख्लैएर अपने इच्छादिक धम्मांके। उसपर लगाता है 
और यहो स्रम है। ता हम कहते हैं कि यह तो भाई 
भटकनेकी परा काषा है। क्या यह हो सकता है कि 
में रेसा प्रत्यथ जिसके! होता हैं वह किसी दूसरेके 
विषयमे रेसा प्रत्यवथ करे। यह तो निश्चित है कि मैं 
रेसा प्रत्यथ करनेवाला जब मैं ऐेसा कच्ता है तो 
अपनेदी आत्माके विषयमें कहता है। क्योंकि जगत 
भरेमें मैं इस शब्दसे अधिक केाई दूसरा शब्द अपने 
धात्माका बेधक नहीं हो सकता। से मैं यह शब्द 
यदि अपने आअत्माका बाधक है ता कहो कि मैं इस 
प्र्ययका जे। आश्रय है नउसके छोड़ दूसरी कान 
बस्तु मैं ऐेसा कहनेवालेका आत्मा हो सकता है। 
हमारो समझमें जेसे यह कहना कि दीपका प्रकाश 
किसी दूसरी बस्तुसे निकलता है अथवा रक मनुष्यकी 
छाया दूसरे मनुष्यसे प्रगट होती है वैसाही यह 
कहना हैं कि काई अपने सिवाय दूसरेके विषयमें 
आप रेसा अनुभव कर सके। क्योंकि ऐसा स्रम दोने- 
पड 
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की यहां जगाही नहों। क्यांकि मैं इस प्रत्ययका विषय 
अपचही है ल्ैौर जिसमें यह प्रत्यय उत्पन्न होता है 
वही उसका आप है पर जे बस्तु उससे भिन्न है 
उसमें ते। वह प्रत्यय नहीं है खै।र जिसमें वच प्रत्यय 
नहीं है वच्द उस प्रत्यथका विषयही नहों। पर 
भ्रम ते उसीके कहते हैं जहां प्रत्थथ हो। पर उसका 
विपय न हो ॥ 

पर कदाचित्‌ तुम कह्ठोा कि शरोरादिक जे आत्मा- 
से भिन्न हैं उनके भी मनुष्य बहुधा अपना निज 
स्वरूप मानते हैं क्योंकि यदि ऐसा न होता ते मैं 
काला हूं गेरा हू ऐेसा न कहते ते। इससे सिद्ध 
होता है कि मैं ऐसा प्रत्यथ ट्सरे पदार्थके विषय्ें 
भी होता है। ते! हम कहते हैं कि ऐेसा नहों। क्योंकि 
मनुष्य जे। शरीरके। मैं कहते हैं से। प्रत्यक्षानुभवसे 
नहीं कच्ते पर अनुमितिसे कहते हैं। पर केाई कहे 
कि यह कैसो बात है मनुष्य ते अपनी अआंखसे अपने 
शरोरके। देखके कहते हैं.कि मैं काला अथवा गेरा 
ऊहूं। ता हम कहते हैं कि शरोरके तो अपनी अंखसे 
देखते हैं कि काला अथवा गेगरा है पर वह काला 
अ्रथवा गे।रा शरीर मैं हूं ऐसा ज्ञान उनके प्रत्यक्षसे 
नहों चोता। क्योंकि मैं ऐसा जे। आत्मिक प्रत्यय है 
उसमें न शरोर न उसके काले पन न गेरे पनका 
भान हाो। सकता है। इसलिये यह जाने कि में रेसे 
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आत्मिक प्रत्यक्षसे लेग केवल अपने निज स्वरूपष्दी- 
के जानते हैं खैर नेचादिके दारासे जसे घट पट 
अआदिकेा जानते हैं वेसाही शरोरके। भी जानते हैं। 
खै।र जब यह देखते हैं कि शरोरके विकारोंसे 
आत्माके। भी सुख दुःख आदिका अनुभव होता है 
तब यह अनुमिति करते हैं कि इस शरोरका और 
आत्माका केई अत्यंत हढ़ संबंध है। खैर इस संबंध- 
के कारणसे शरोर और आअआत्मामें केवल अआरापित 
णएकत्व मानके गोणाथंमें रेसा व्यवहार करते हैं कि 
में काला अथवा गेरा हूं। क्योंकि इमारो समझमें 
जिन मनुष्योंमं कुछ भो बिवेक हो वे बहुधा शरीरके 
सच मुच आत्मा नहीं समझते। क्या कभी कभी मनुष्य 
अपनो सम्पत्तिके क्लोण होनेसे ऐेसा नहों कच्दते कि 
इम इन दिनोंमें कोण हो गए तो क्या इससे यह 
सिन्च होता है कि वे लेग घ्पनोी सम्पत्तिकाो सच 
सुच आपही समझते हैं। पर कदाचित्‌ यदि कितने 
आअकज्ञानी सच मुच शरीरके। आत्माही समझते हों 
तथापि यह निश्चय है कि यह उनका भ्रम प्रत्यक्षरूप 
नहीं पर अनुमितिरूप है। अपने बिचारसे वे यह 
ठचराते हैं कि शरीरके दारा आत्माके सुख दुःख 
हे।तते हैं इसलिये शरोर भी इमारा आत्मा है। में 
यह अनुभव आत्मिक प्रत्यक्षते होता है पर उसमें 
शरीरादिकेंका ग्रहण नहीं हो सकता। फिर शरो- 
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रादिकांका ग्रहण नेत्रादि इन्द्रियोंसे होता है पर वे 
इन्द्रिय आत्माका अहण नहीं करते। इसलिये आत्मा 
अऔैर शरीरके। मिलाना केवल अनुमानका काम है 
प्रत्यक्षका नहीं । तो हमने जे! बात कही से! ठोक है 
कि मैं ऐेसा जे। आत्मिक प्रत्यक्ष हे उसमें अपने 
सिवाय दूसरे किसीका ग्रहण नहीं हो सकता। चैर 
न वह प्रत्यय म्रम रूप हे। सकता है। प्रार जेसा मैं 
ऐसा आत्मिक प्रत्यक्ष दूसरेका ग्रहण नहों कर सकता 
वंसेही अपने इच्छा सुख दःख आदि गुण आत्मिक 
प्रत्यक्षसे दूसरेमें नहीं भासते। क्योंकि हम कह चके 
कि इच्छादि गुण आपहो अपने प्रकाशक हैं से! वे 
जहां हैं तहीं भासेंगे टूसरेसमें उनका भास क्शेंकर हे। 
सकेगा। फिर जब कि मैं णेसा आत्तमिक प्रत्यक्षका 
केवल अआपहो विषय हो सकता हैं तो जे! इच्छा सुख 
दुःखादिक दूसरेमें भासेंगे उनके विषयमें में चाहता 
हूं में सुखी हूं इत्यादिक आत्मिक प्रत्यक्ष कैसे होगा॥ 

- पर भला इम अपने इन तकांके छोड़के यदि 
तुम्हारीदी बात मानें कि जब हम हम रेसा कहते हैं 
तो तुम्हारे उस अद्भुत पदार्थंका जिसका नाम तुमने 
आत्मा रक्‍्खा है अपनेमें मिलाते हैं तो तुम्हारे 
कचइेके अनुसार यह हमारी भूल टहरो ते तुम्हारे 
इस 'डउपदेशसे हमके वही बात सैर भी दृढ़तासे 
माननी पड़ी कि तुम्हारा वह कल्पित आत्मा हम तुम 


४8 अध्याय |] १ भाग । ५५४ 


नहों हैं। से! जब कि वह तुम्हारा कल्पित आत्मा 
हम तुम नहीं हैं ते उससे हमसे क्या काम हमकेा 
ते अपनीही मुक्तिके लिये चिंता करनी है। पैर 
वह आत्मा ते। न बचद्ध हे। सकता न मुक्त हो सकता है 
क्यांकि जिसके ज्ञान नहीं उसके दुःख भी नहों हो 
सकता तब उससे मुक्त होना उसके कहांसे होगा। 
खैर यदि इस अन्तःकरणने उसके आप समझके 
अपनी इच्छा सुख दुःखे|के। भूलसे उस पर रोपा ते 
इससे उसको क्या हानि है। यदि केाई मनुष्य आप 
ज्वरित होके भूलसे समझे कि मैं ज्वरित हुआ हूं ते 
मुझे कान चिंता है ॥ 

पर सच बात यह है कि यद्यपि सांख्यवाले एक 
ओर कचते हैं कि हम अात्माके स्वरूपमें ज्ञान इच्छा 
सुख दुःख आदिक गुण नहीं मानते तथापि दूसरी 
आर वे यह भी देखते हैं कि आात्मामें ज्ञान इच्छादि- 
केंके माने बिना नहीं बनता। क्योंकि वे जानते हैं 
कि यदि आत्मा न जानता न चाहता न सुख द्श्ख 
भागता है ते। इम उसके बड्ध नहों कचद्द सकते तब 
उसको मुक्तिके लिये जे! सब सांख्य शास्त्रका पसारा 
है उसका क्या काम ठ्॒रेगा। इसलिये वे चाहते हैं 
कि ज्ञान इच्छादिकेंकेा आत्माकें गुण. न मानके भी 
किसी न किसी प्रकारसे आत्माके जाननेवाला और 
चाहनेवाला और सुखी दुःखी ठद्राबें इसीलिये 
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कहते हैं कि ज्ञान इच्छादिक प्रतिबिंब रूप होके 
आत्मामें रहते हैं खै।र इसी प्रकारसे उसके ज्ञाना- 
दिकेांका भोग देते हैं। पर हम कहते हैं कि ज्ञान 
इच्छादिकेंका उपभाग लेना क्या बस्तु है यही कि 
जानना चाहना और सुखो दुःखी होना। पर ज्ञान 
इच्छादिक यदि केवल प्रतिबिंब रूप होके आत्मामें 
रहें तो उस करके वह जाननेवाला क्ौ।र चाहनेवाला 
आदिक नहों धो सकता। क्योंकि ज्ञान इच्छादिक 
जाननेवाले कस्लार चाहनेवालेंकें गुण हैं अर केवल 
उसी संबंधसे उसमें रहते हैं जिस संबंधसे गुण गुणों 
रहता है। यह बात स्व॒तःप्रकाशमान है कि ज्ञान 
इच्छादिक जाननेवाले श्लैर चाहनेवालेके गुण हैं। 
बंधांकि गुग वह्दी कहलाता है जिसकी अपने अआअश्रयसे 
घथक होके स्थिति नहों हो। सकती बरन रेसी स्थिति- 
को हम कल्पना भी नहों कर सकते। जेसे हम कभी 
रेसी कल्पना नहों कर सकते कि रूप अथवा रस 
अथवा दोधता अथवा बिस्तार अपने आअयसे एथक 
हे।के स्वतंच रोतिसे रह सकते हैं। वसेही हम इसकी 
भी कल्पना नहों कर सकते कि जानना चौर चाहना 
अथवा सुख दःख जाननेवाले और चाहनेवाले खैर 
सुखी आर दुःखोसे श्थक्‌ होके स्वतंत्र रीतिसे रह 
सकते हैं। बरन रसे पदार्थ बंध्यापुत और शश- 
झअंगके समान ठदरेंगे। से! यदद निश्चित है कि ज्ञान 
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इच्छादिक गुण हैं सैर इसलिये वे अपने आशय 
केवल उसो संबन्धसे रहते हैं जिससे कि गुण गुखीमें 
रहता है। पर प्रतिबिंब ते णऐेसे संबंधसे अपने आ- 
अयंमें नहीं रहता। क्योंकि यह बात निश्चित है कि 
दर्पशमं जे। प्रतिबिंब रहता से। संयोग संबंधडीसे 
रहता है। क्योंकि प्रतिबिंब ता रूयादि किरणोंका 
रक परिणामविशेष है खैर रूयादि किरणेंका दपंण- 
के साथ संयोग संबंधही है। पर तुम कहेगे कि हम 
जे। आत्मामें प्रतिबिंव कहते हैं से। कुछ टीक दर्पणके 
प्रतिबिंबके ऐसा नहीं ठह्दराते। ता हम करते हैं कि 
तुम उस प्रतिबिंबके! जेसा चाहो तैसा ठच्दराओ 
परन्तु यदि वच्र आत्माका गुण नहों है और न उस 
संबंधसे आत्मामं रहता है जिस संबंधसे गुण गुणीमें 
रहता है ते - वह एक बाह्य पदार्थह्ी ठह्दरा खेर 
अआात्मामें उसकी स्थिति संयागहीके ऐसे कुछ संबंधसे 
माननी पड़ेंगी। वच प्रतिबिंब केवल आत्माका आधेय 
ठहरा और आत्मा उसका अआधार ठइरा तथापि 
वच्द आत्माके स्वरूपसे पथक और बाह्य पदार्थही 
ठच्चरा। पर गुण ते अपने आश्रयके स्वरूपमें निविष्ट 
आर मानें उसमें भागी दहोके रहता है। नयायिक 
लेग गुण गुणीके संबंधके समवाय संबंध कहते हैं। 
पर उस समवाय संबंधका जे! जे! बखंन उनके यहां 
है से! इमके। दीक नहीं जान पड़ता इसलिये, हइम्र 
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झस संबंधके न समवाय कहते हैं न खैर केाई नाम 
रखते हैं न उसका बिस्तार पुबंक बर्णन करने चाहते 
हैं। क्योंकि यह जे! गुण गुणीके संबंधका विषय है. 
से। बड़ा गहन है इसलिये इसके संपूर्ण तत्वका बणन 
करना खैर सब प्रश्नांका उत्तर देना बड़ा कठिन 
है। पर सर्वशक्तिमान परमेश्वरकी सरूष्टिमेंक सब 
विषय रेसेह्दी हैं तथापि उइमके। क्या करना चाहिये। 
थद्दी कि जहां लें इमारा अनुभव इमके निश्चय 
देता है तहां लो हमके। बेलना चाहिये क्लैर उसके 
विरुद्ध कोई बात न मानना चाहिये जअआर जहां 
हमारी बडद्धि रुक जाती है तहां चुप हा। रहना चाहिये। 
से यह बात अनुभवसिद्ध है कि गुण गुणोका जे 
संबंध है से। संयोगादि सकल संबंधसे अत्यंत विलक्षण 
कै बरन वह णेसा कुछ संबंध है कि जिस करके गुण 
गुणीके स्वरूपसें निविष्ट होके क_ैार उसका भागी हे।के 
रहता है। परन्तु जे बस्तु संयाोगादि संबंधसे किसी 
पर रहती है से। उसके स्वरूपमें निविष्ट नहीं है। 
खैर यद्यपि वद्र उसके शरीरमें घस जाय तथापि 
वह उसके स्वरूपमें निविष्ट नहीं होती। क्योंकि यद्यपि 
हम णक लवाठोके। लेके एथिवीमें गाड़ें तथापि वह 
घथिवीके स्वरूपमें निविष्ट न होगी बरन प्रथिवोके 
भागेंके! इहटाके मर अपने लिये अबकाश बनाके 
उसमें रहेगी। इसलिये यद्यपि वह लाठी देशतः 
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प्रथिवीके भीतर कदइलावे तथापि स्वरूपतः उससे 
बाह्य है। परन्तु यह ते स्पष्ट है कि रूप रस दीघ॑त्व 
कठिनत्वादि गुण जे गुणीमें रहते हैं से। लऔेरही 
प्रकारसे रहते हैं वे उसके स्वरूपमें निविष्ट बरन 
उसमें भागो होके रहते-हैं क्योंकि हम गुण और गुणी- 
के सखरूपेंकी एथक स्थितिकोी कल्पना भो नहों कर 
सकते। वेसाही यह निश्चित है कि ज्ञान इच्छादि गुल 
अत्मासें उसी प्रकारसे रहते हैं। यदि ज्ञान इच्छा- 
दिक आत्माके निज स्वरूपमें न रहें ते आत्मा क्योंकर 
जाननेवाला चार चाहनेवाला होगा। प्रतिबिंब यद्यपि 
आत्मामें रहे बरन रेसा उसमें घुसके रहे जेसा चीनी 
पानीमें तथापि वह केवल देशतः उसके अत्यन्त 
निकट टठहरा परन्तु सखवरूपतः उससे बाह्य और ण्सा 
दूर है कि जेसे पूर्व पश्चिमसे। ते भला उसके होनेसे 
आत्मा जाननेवाला चाहनेवाला इत्यादि क्योंकर हो। 
सकेगा। क्योंकि यदि उसने अपने निज स्वरूपसे 
न जाना ते आप न जाना ज्लौर यदि आप न जाना 
ते उसने जानाहो नहीं। यदि एक महाबिद्यावान 
पुरुष किसी मुर्खके। चिपकके बैठे बरन हृढ़तासे उसकेा 
लिपट भी जाय ते क्या इससे वह मूर्ख भी विद्याका 
अमुभव कर सकेगा। युरापीय पण्डित, जिन्होंने अवश्य 
चै। दर्शन आदि पदाथाके तत्वकी बहुत कुछ परीक्षय 
की है कहते हैं कि जब मनुष्य किसी पदाअंके 
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मेचके दारा जानता है ते। उसमें ये बातें होतो हैं 
कि प्रथम उस पदार्थका प्रतिबिंब प्रकाशके दारा नेचके 
तलम॑ लिखा जाता है खैर उसके पीछे णरक ज्ञान 
रज्ज है जे। नेचसे मगजलें पंहुची है से। उस प्रति- 
बिंबसे उस ज्ञान रज्जुमें कुछ कार्य उत्पन्न होता है 
खैर उस ज्ञान रज्जुके दारासे मगजमें कुछ कार्य हो 
जाता है। मगजसे जौर इमारो चेतनशक्तिसे रेसा 
कुछ अनिवाच्य संबन्ध ईश्वरने रक्खा है कि मगजसें 
उस कायके हेतेहो अआत्माके उस पदार्थका ज्ञान 
होता है। अब यद्यपि हम नहीं बता सकते कि ईश्व- 
रने यहां किस प्रकारसे जड़ और चेतनकी गांठ बाधी 
है खै।र किस प्रकारसे जड़ बस्तुके दारासे आत्मामें 
ज्ञान उत्पन्न होता है। पर इतना निश्चय करके 
आनते हैं कि प्रथम उस पदाथका प्रतिबिंब नेचसें 
होना यह अआत्माका जानना नहों है झैर न उस 
प्रतिबिंबके द्वारासे ज्ञान रज्जुमें कार्य हेटना वह बस्तु 
है आर ज्ञान रज्जके दारासे मगजमें कार्य होना भी 
आत्माका जानना नहीं है। क्यांकि यद्यपि मगजसे 
खैर चेतन शक्तिसे बड़ाही निकटका संबंध है तथापि 
वह उससे एथक खैर बाह्य हैे। पर इन सब नेचादि 
पदाथांके दारा जे। आत्मा क्ाप अथात्‌ अपने स्व- 
रूपसे उस पदार्थके स्व्ररूपका ग्रहण करता है उसीके 
'बिषयमें कहा जाता हैं कि आत्मा उसके जानता है। 


४ अध्याय ।] ९ भाग | ३4 


से तुम्हारे वे ज्ञान इच्छा रति.सुख दुःखको रत्तियेँ- 
के प्रतिबिंब यदि आत्माके मिज स्वरूपसे भिन्न हैं 
ते वे आत्माका जानना चाहना करना सुखी दुःखी 
होना नहीं हैं क्योंकि यद्यपि वे देशतः आत्माके अत्यंत 
निकट हैं तथापि स्वरूपतः आत्मासे इतना दूर हैं 
जितनी पश्चिम पूर्वसे है अथवा जितना सगज चेतन 
शक्तिसे। से। इन बातोांसें यह सिद्ध हुआ कि सांख्यको 
रीतिसे आत्मा न जानता न चाहता न करता न 
सुखी दुःखो होता है ते फिर किसके! मुक्त करनेके 
लिये सांख्य शास्त्रका पसारा है ॥ 

पर इसका ठीक उत्तर वही है जे। सांख्यवालें आप 
मान लेते हैं जेसा ६२ बासठवों सांख्य कारिकामं 
लिखा है कि सच सुच प्रहुतिद्दी बच्च और मुक्त होती 
है। तथापि वे लेग पुरुषके भी किसो न किसी 
प्रकारसे संसारमें फंसा हुआ ठहरानेके लिये कहते 
हैं कि पुरुषपपर बंध मोक्षका आरोप होता है। पर 
यह उनकी बात अत्यंत -बेठिकानेकों है सैर जिस 
आर्थके लिये वे इस बातकेा कहते हैं वह अर्थ इससे 
नहों सिद्द होता। क्योंकि उनके सिद्धांतके अनुसार 
पुरुषपर बंध मेाक्षका आरोप करना भी ते प्रहुतिशी- 
का सच मुच काम है यद्यपि सांख्यवालेांके इस विषय) 
निरुपाय होनेसे उनके मुखसे ऐसी बेली निकलती 
है कि मानें पुरुष आप अपने पर सह आरोप करता 
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है। पर यह बात उन्हीके सिद्धांतके बिरुड्व है। से! 
यदि प्रकृति भूल करके पुरुष पर बंध मोक्षका आरेाप 
करे ते। इसमें पुरुषकी क्या हानि हो सकती है। से। 
वही बात सच ठहरती है जे। हमने पहिले कच्दी कि 
सांख्यवालांका जे। अंतःकरण है से।ही हम तुम हैं 
पर उनका जे! कल्पित आत्मा है उससे हमसे कुछ 
संबंध नहीं बरन वह कुछ पदार्थ्टी नहीं. सिद्ध हो 
सकता। सो सांख्वालेंकी दशा उस चतुर बढ़ईके 
समान है जिसने जैरोंकी बनाई लकडीकी पुतलीके। 
बेडाोल और भद्दी जान कर चाहा कि मैं इसके 
सुंदर खैर सुकुमार बनाऊंगा श्लैार उसके तराषते 
तराषते यहां तक रूश्स किया कि वह वायुरूप हो 
गई तब कहा कि हां अब यह बहुत सुकुमार और 
निर्दाष बनी॥ 

यहां हम रक वात कहने चाहते हैं कि सांख्यवाले 
जे। ज्ञान इच्छादिके कि प्रतिबिंब प्रतिबिब करके पुकारते 
हैं इससे केई यह न समझे कि इस प्रतिबिंब शब्दसे 
उनका अभिप्राय वही है जे। हम सभांका है। कि 
मानों व प्रतिबिंब शब्दके केवल लाक्षणिक समझते हैं 
और यह मानते हैं कि आत्माके!। सच मुच घट आदि 
पदाथांके बिघयमें ज्ञान औैर इच्छा हाती हैं और 
उन्हों ज्ञान और इच्छादिकेंके। उत्प्रेश्ता करके कहते 
हैं कि मानें वह घटादि विषयांका आत्मामें प्रतिविंव 


४8 अध्याय |] १ भाग । पु 


है। केाई न जाने कि सांस्यथवालेंका यह अभिप्राय 
है यदि रेसाही वें कहते ते उनके जैौर इमारे 
कहनेमें क्या भेद रहता। और यदि उनका इमारा 
अभिप्राय एकही होता ते हम केवल शब्द पर 
झगड़ा न करते क्योंकि हम ते आप मान लेते हैं 
कि आत्माका रूप सेसा गहन है कि उसके योग्य 
हमारे पास शब्द नहीं हैं। अलौर इसलिये इस 
सभोंके। केवल उन शब्दांके लेना पड़ता है जे। कि 
अनात्म बस्तुओआंके बाधक हैं खैर उन्होंसे गोणार्में 
आत्मिक बस्तुओंका बर्णन करना पड़ता है। जेसे हम 
कहते हैं कि आत्माका रूप अथवा स्वरूप पर उससे 
इमारा तात्पय नहों है कि आत्मामें केई रक्त पीत 
आदि लेकप्रसिद्ध रूप है। यदि सांख्यवाले ज्ञान 
इच्छादि गुणणेंकि। सच मुच अत्माके गुण करके मानते 
पपे।र केवल आत्माहीके गुण मानते ते नैयायिको- 
से उनकी अधिकता किस बातमें ठहरतो। और तब 
उनका वह अहंकार कहां.रइहता कि नैयायिकेंकी दृष्टि 
केवल स्थूल और बाह्च है क्योंकि यद्यपि उन्होंने शरीर 
सैर इन्द्रियादिकांसे आत्माके भिन्न समझके केवल 
नास्तिक कर लाकिक पुरुषोंसे अधिक बुद्धि प्रगट को 
परन्तु उन्होंने आत्माके। ज्ञान इच्छा करंत्व आदि 
गुलोंसे युक्त मान कर अन्तःकरणहोके आत्मा ठह- 
राया जैरर इस प्रकारसे आत्माके निज स्वरूप तक न 
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पहुंचे। सांख्य लेग ते चाहते हैं कि ज्ञान इच्छादि 
गुशेंकी छत भी आत्माके न हेने देवें पर उसके! 
उनसे रहित और शुद्ध टहरावें। इसलिये यह बात 
निश्चित है कि वे प्रतिबिंब शब्दसे जैतर जे। चाहें से। 
समझें पर उनके मतसे वह आत्माका गुण नहों है 
खैर न आत्मामें उस संबंधसे रहता है जिससे गुण 
गुणीम रचइता है।॥ 

हम वेदान्तके बिचारमें दिखावेंगें कि यद्यपि 
वेदान्ती जगत॒केा मिथ्या समझते हैं तथापि जगत॒को 
अनिवाय सत्यता बरबस उनके मुखसे बार२ सी 
बातें निशलवाती हैं कि मानें वे जगत॒के सत्यददी 
समझते हैं। वसेड्दी आत्मामें ज्ञान इच्छा करंत्व सुख 
दुःख हैं यह बात ते खतः प्रकाशभान अर अनि- 
वार्य है इसलिये यद्यपि सांख्यवाले यह समझते हैं कि 
आत्मामें वे गुण नहीं हैं तथापि उनके मुखसे आपसे 
ऋआाप बार २ ऐसो बातें निकलती हैं कि मानें वे उन 
गुणाके आत्मासें मानतेही हैं। खैर बिना माने कभी 
बनेगाही नहों ल्ै।र सच मुच वे मानतेही हैं पर वे 
आप अपने मनके निश्चयका नहों जानते पर धाखा 
'खाके समझते हैं कि हम नहीं मानते लै।र उस न 
माननेके| सिद्द, करनेके लिये जे अद्भत तक ले आते 
उसमे उनकी अत्यन्त विरुद्धता और भूल प्रगट होती 
है। इसलिये इस इस ग्रन्थके पढ़नेवालेसे ब्रिनती 
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करते हैं कि यदि उसके सांख़्यके ग्रन्थेमिें कई एक 
ऐेसे बचन देख पड़ें जे। हमारे बर्णनसे बिरुद्ठ हों 
तो वह झट पट इस पर दोष न लगावे पर सांख्य- 
तत्त कामुदी णऐसे सांख्यके किसी प्रामाणिक भ्रन्थकेत 
संपूर्ण शब्द र अक्षर करके पढ़े और उसका तात्पर्य 
समझे चर तब यदि हमारी बातमें केाई विरुद्ता 
देख पड़े ता हम स्वोकार करनेको सिद्द हैं॥ 
सांख्यवाले जे आत्माके। ज्ञान इच्छादिकेंसे रहित 
करनेके लिये रेसा बड़ा परिश्रम करते हैं से। इसलिये 
है। वे समझते कि यदि हम आात्माके निज स्व रूपम 
ज्ञान इच्छा सुख दःखादिक गुण मानें तो वह उसका 
स्वभावही ठहरेगा लआैरर जिसका जे। खभाव है से 
दूर नहीं हो सकता। इसलिये ज्ञान इच्छा सुख 
दुःखादिक भी आत्मासे दूर न होगें तब उसकी 
मुक्ति केसे हागी। क्योंकि इस देशके सब परिडतांकी 
दृष्टिमें बिना जड़ रूप भये मुक्ति नहीं हो सकतोी। 
कर मुक्तिमें दःखका टूर होना ता आवश्यकदी है॥ 
अब हम कहते हैं कि यद्यपि यह कल्पना ठोक 
भी हा कि बिना ज्ञानके खे।ये मुक्ति नहीं हाती खैर 
यदि दुःख आत्माका गुण हे। ता वह कभी दूर न हो 
सकेगा तथापि यह याग्य नहीं है कि इस भीतिसे 
जे! बात सच मुच रक प्रकारकी है उसका मिथ्या 
तकांसे और प्रकारकी बताना अथात्‌ ज्ञान इच्छादिक 


का 
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गुण जे। सच मुच आत्मामं हैं उनके विषयमें बरबस 
यह कइना कि वे नहीं हैं। हम जानते हैं कि मनुष्य 
मरनेवाला है पर क्या इस मरणके भयसे हम अपने- 
के। जे। सच म॒च मनुष्य हैं कहें कि नहों हैं चैर 
क्या इससे मरणसे भी बच सकेंगे। से। यदि तुम्हारी 
समझमें ज्ञान इच्छादिक जिसके ग्ण हैं उसके यह 
घार अनिष्ट भसागना है कि वह कभी ज्ञानादिकेसे 
रहित न होगा ते बड्धिका काम यह है कि इसमें 
मिरुपायता देखके चुप हे। रहो न कि बरबस बस्तुके। 
अबस्तु करने लगे।। पर सच बात यह है कि पणिडतों- 
की यह कल्पना निम्‌ल है कि बिना ज्ञानके खे।र मुक्ति 
नहीं हे। सकतो। आर सांख्यका यह कहना व्यर्थ है 
कि दुःख जिसका गुण है वह कभी दुःख रहित न हो 
सकेगा। क्यांकि दुःखके कारण दूर हानेसे दुःख दूर 
होता है कौर सबशक्तिमान परमेश्वर जिस पर अनु- 
गह करेगा उसके बिषयमं ऐेसा कर सकेगा इसका 
प्रतिपादन इम न्याय शास्त्रके बिचार करनेम करेंगे ॥ 
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५ पांचवां अध्याय । 
जिसमें मीमांसा शास्तकी एक बातका थाड़ासा बिचार औ[ु 
यहांक 'पणितिेंकी ब॒लद्धिका आर उनको तक 
करनेकी रांतिका कुछ बणन हे। 


मीमांसकेंकी बड़ी भूल इन बातेमंमें है कि वे ईश्वर- 


५ अध्याय ।] १ भाग |  । 


के। नहीं मानते पश्ैौर ईश्वरके न मानके भी धर्मा- 
धर्मका बिभेद मानते पैर क्रिया कम्मांका बा 
मनुष्योंके शिर पर रखते अर वेदके। अनादि मानते 
हैं। पर इन तीनें बातेंका बिचार सांख्यकी परीक्ष/में 
हो चुका। इसलिये अब मीमांसाको केवल रक बात- 
की थेड़ीसी चचा करते हैं। औपर वह बात यह है ॥ 
मीमांखाका वेदकेा अन्त्यत प्रमाण करके समझना 
सैर तिस पर भी उसमेंकी सब देवताओं जार 
उनकी कथाओंकेा किस्सा कद्दानो टह्दरामा वेसेष्ी 
इन्द्रके न रहते भी इन्द्रके नामसे अपंण करनेके 
महाफलदायो समझना अश्रयंकी बात है। भाइये. 
हम ते बेदकी बातेंके। नहों मानते श्र विशेष 
करके उसमेंके देवताओंकेा सच नहीं जानते | परन्तु 
जिसके मनमें कुछ भी बिवेकका अंश बाकी हो खेर 
यदि वह वंदकेा पढ़े ते क्योॉंकर कच्द सकेगा कि 
जिन्होंने इन्द्रादिकेंके मामसे वेदाोंके सक्क बनाए वे 
जाप उन देवताओंकेा सच न समझते थे। फिर 
किसकी समझमें यह बात आ सकतो कि झुंठी देवता 
पूजी जाय जार कुछ नहों की स्तुति किई जाय और 
बड़े बडे फलेंकी प्राप्तिके लिये श्रन्यसे प्रार्थना की जाय ॥ 
मोमांसक णसेसी अचंसेकी बातके, जे! मानते हैं 
इसका कारण यह है। वे कहते हैं कि सारा बखेड़ा 
फलकी प्राप्तिके लिये है लै।र वह फल कमंके अधीन 
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है सैर कमका ज्ञान वेदके विधि बाकसे होता है। 
ते इन तोन बातेंकेा माने प्ैौरका क्या काम। 
इसलिये विधि बाक्यके सच समझना फिर वेदमें को 
ऋऔैर बातें झट टहरें ते हमारी क्या हानि है। और 
यदि कर्महीसे फल होता है ते उसोके थांगे देवता 
आदिकेांसे हमकेा क्या काम। फिर यदि कमही 
चिच विचिच फलेंका उत्पादक है तो जेसे बीजमें 
अंकुर उत्पन्न करनेको स्वाभाविक शक्ति है वसेही 
कर्में भी स्वाभाविक शक्ति माननेसे हम सारे संसार- 
के बननेका निर्बाह्द कर सकते हैं तब इंश्वरकी भी क्या 
आवश्यकता। णसे रेसे विलक्षण तकांका खंडन करना 
कुछ आवश्यक नहीं । उनकी चचा करनाही उनका 
खंडन है। तथापि धर्माधमंके विषयमें परिडलोंकी जे। 
भूल है उसका कुछ बन हम पीछेसे करेंगे तब 
उसमें समोमांसकेंके इन तकांका उत्तर हो। जायगा ॥ 
यही सब सांख्य योग और मोमांसाके मुख्य मुख्य 
सिद्धान्तोंकी परीक्षा है जे! इस अध्यायमें और तीसरे 
पैर चोथे अध्यायमें की गईं। जिस मनुष्यका स्वा- 
भाविक बिवेक नष्ट नहीं हा है वह यदि सांख्य 
मीमांसाको ये बात॑ देखेगा ते। उसको प्रगट होगा कि 
पण्डित लेगेंकी तक करनेकी रीति कैसी कच्ची है 
खैर यद्यपि न्याय खैर वशेषिक शास्त्रकी बातें इनसे 
बहुत अच्छी हैं तथापि यहांके परण्डिते|को बुद्धिका ने। 


५ अध्याय |] १ भाग । हि 


साधारण दाष है से उनमें भी है यह बात न्याय 
बै।र वशेंधिककी परीोक्षामें प्रगट हे।गी ॥ 

पण्डित लोगेंकी बुड्डिमें यह एक बड़ी दुबलता 
देख पड़ती है कि जे। बातें स्वतःप्रकाशमान हैं उनके 
विषयमें भी उनके। सम होता है। जब किसीकी यह्द 
दशा भई तब उसके समझाना अत्यन्त कठिन है। 
यदि किसी मनुष्यका यह सन्देह हो कि मनुष्योंके 
हाथ खैर पांवेंकी अंगुलियां सब मिलाके बीस हैं 
अथवा नहीं ते। ऐसे संदेहीका कैन बेध कर सकेगा। 
पर भला कदाचित्‌ रक एक करके उसके सब गिनके 
देखाई जाबें पर तथापि यदि वह संदेह करके कहे 
कि इस प्रकारसे एक एक करके गिननेसे जे! बीस 
होती हैं वे सच मुच बीसहो हैं यह में कैंसे निश्चय 
करू ते रेसे मनुष्यका समाधान करनेको कुछ भी 
आशा नहीं है। ऊपर जे। हमने सांख्य खैर मोमांसा- 
की कितनी बातें दिखाई से। ण्सोहदी हैं इसलिये 
उनका उत्तर देना कठिब होता है। तथापि इमने 
कुछ प्रयत्न करके उत्तर दिये हैं। आऔ।र वे उत्तर यद्यपि 
बहुत स्पष्ट हैं तथापि यहांके लेगेंके स्वभावकी हम 
कई बारके अनुभवसे जानते हैं कि उन उत्तरोंको 
स्पष्ट बातेांका भी वे नहीं समझ सकते सैर इसका 
सत्य कारण यह है कि वे समझने चाइते नहीं। से 
जे। लेग रेसे हैं उनके विपयमें हम बुद्धिकी राइसे तो 
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सर्वथा मिराश हैं। पर परमेश्वररसे उनके लिये भी 
प्राथना करते हैं। क्योंकि जे। मनुष्यके अशक्य है से 
भो उसके शक्य है ॥ 

पशण्डितांकी बुद्धिकी यह भी एक दुर्बलता है कि वे 
जिन विषयेंकीा बिचारने चाहते हैं उनके विषयमें 
पहिले अपना मन स्थिर करके यह नहीं बिचारते कि 
इन बातोंमं हमारा और जगतका ठीक ठीक अनुभव 
क्या है। परन्तु इस बातमें उनको बुद्धि ऐेसी कुछ 
मोहित होतो है और अपने इष्ट मतके पश्षपातसे 
उनकी विचारदष्टि रेसी ण्कदेशी हो जाती है कि 
वे निरमुल नियमोंका बड़ा पूर्ण नियम समझते और 
अपुर्ण दष्टान्तोंका प्रमाण ठहराते हैं और उनके अनु- 
सारसे तक करने लगते कर यह नहीं बिचारते कि 
ये तर्क प्रबल हैं अथवा दुर्बल हैं स्लार उनके बिरुद् 
भी दूसरे तक हैं अथवा नहीं। खैर एक बातसे दूसरी 
बात स्थाधित करते जाते हैं यद्यपि वे कैसी भी बेठि- 
कानेकी क्यों न हों ॥ 

फिर और एक उनऊी बुड्डिका दोष यह भी है कि 
बे पहिले यह नहीं विचारते कि कान बातें मनुष्योंकी 
बद्धिकी सीमाके भीतर हैं जैर कान बाहर हैं पर वे 
इस परिमित .मानुपष बुद्धिहीके रूचसे परमेश्वरकी 
अ्चिन्तय शक्तिकी सब गहन ज्ैर गंभीर बातेंके भी 
मापने चाइते हैं खैर उनकी इयता ठइदराने चाइते 
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हैं। ते जे। .काई णेसा करने , चाहेगा वह अवश्य 
ठाकर खावेगा ॥ 

पर वे लेाग जे। स्वाभाविक बिवेकका पीछा करते हैं 
से। बहुधा ऐेसो ऐसी भुलेसे बचे रहते हैं। स्वाभाविक 
बिवेक वह पदार्थ है जे! प्रायः सब मनुष्योंमें रहता 
है। ल्ै।र उसोकी सचहायतासे अपडढ़े और ग्राम्य जन 
भी अपने नित्य व्यवहारमें सत्‌ और असतका खैर 
हित जैंर अहितका निर्णय कर सकते हैं। परन्तु 
डसका पीछा छोड़के जबं कोई चाहता हैं कि बडे बड़े 
तकांके। ज्थाकर अपनी इष्ट बातकी सिद्ध करे ते ण्सी 
भूलके जंगलमें भटकने लगता है कि उसका आकाश 
नीचे लै।र एथिवी ऊपर दिखाने लगती है। से। उस 
स्वाभाविक बिवेकका पीछा करनेकी यहांके पण्डितेंकी 
रोति नहीं है इसलिये ऐसे चमत्कारी सिद्ठान्त उनके 
रूझ पड़ते हैं ॥ 

उनके तक करनेकी रीति पर यह रक दृष्टांत इसमें 
रूझता है। दो मनुष्य यात्रा करते थे। उन्होंने एक 
दिन आपुसमें रेसा पण किया कि एक टूसरेका कहने 
लगा कि देख कल मैं बड़े तड़के उठकर तुझसे पहिले 
मंजिल पर पहुचूंगा। से। ऐेसा हुआ कि दूसरे दिन 
उनमेंसे एकने उठके देखा कि मेरा -संगी ते अभी 
सेआ है से। बहुत इर्षित हेंके पगड़ी अंगा पह्चिन 
गठरो बांध वहांसें चला। एक भूल उससे हुई कि 
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जलदीमें अपनी पगड़ी छोड़के अपने संगीकी पगड़ी 
पहिन ली। से बड़े बेगसे चलके मंजिल पर पहुंचा 
और देखा कि मेरे संगीका अबली पता नहीं है । जब 
बैठक गठरों खेली और अर्सो। निकालक अपना मुख 
देखा ते क्या देखता कि मेरे संगीकी पगड़ी मेरे सिर 
पर है तो तुरंत अर्सोर्की नोचे पटकर्क हाय हाय 
करने लगा कि देखे। मैंने इतना परिश्रम किया कि 
उससे पहिले मंजिल पर पहुचूं पर अन्तकोा वही 
पहुंचा। उसके बिलापकोी देखके एक जन आकर उसे 
समझाने लगा कि अरे यह तू क्या करता है तू ता 
साक्षात्‌ आपही बैठा है जैएर कैसे कहता है कि अंत- 
के। वही आआाया। देख रेसे अंधेरकी बात कहीं हों 
सकती है कि तेरा अहंप्रत्यथ टूसरेमें जाय। पर वहच्द 
शक भी नहीं मानता। उसने यह नियम देखा था 
कि जिसके सिर पर यह पगड़ो है वह वही है से। उस 
नियमके अनुसार उसने यह सिद्डांत ठहराया कि जब 
कि यह पगड़ो मेरे सिर पर है ता मैं वही हूं और 
जबसे मैंने पिछले मुकामकोी छोड़ा तबसे जे। मैं अपने- 
की ञ्राप करके समझ रहा था से! केवल स्रम था ॥ 
यहां पडद्शन दर्षणका प्रथमभाग समाप्त भया॥ 
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२ दूसरा भांग 


जिसमे न्याय और वेशधिकफ़ी परीच्ता है| 


१ प्रथम अध्याय। 
जिसमें थाड़ोसी भूमिका और न्याय वेशेधिकका जो ह श्वर 
विघयक मत है उसकी परीक्षा है | 

उ्रब हम न्याय जार वशेषिक शास्त्रका बिचार 
करते हैं। पर हमने आगे दिखाया है कि शास्त्रो्मे 
बहतसे सिद्दान्त रेसे हैं कि जे। प्रायः सभोमें समान 
हैं इसलिये न्याय ब्रैर वशणपिक शास्त्रका बिचार 
करनेमें जे! जे। सिद्धान्त इनमें और दूसरे शास्त्रोंमें 
समान हैं उनके विषयमें टूसरे शास्त्रोंका भी बिचार 
है। जायगा ॥ 

हमने आरंभमें कहा कि प्रायः सब दर्शनकता 
अपने अपने दशनेंके लिखनेका मुख्य प्रयेाजन निः- 
श्रेयस प्राप्तिहों प्रगट करते हैं। जैर न्याय और 
वेशेधिक रूचके आरंभमें यह बात स्पष्ट करके कहो 
है। इस बातके ते हम प्रशंसाके योग्य समझते हैं। 
क्योंकि सब मनुष्योंके। अत्यन्त उचित खैर सब बातों- 
से अधिक आवश्यक है कि सर्व प्रयत्नसे निस्तारके 
उपायका खेत करें। परन्तु वे लेाग ज्ञानहीका जे 
निस्तारका मुख्य कारण समझते हैं इसमें हमारो 
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सम्मति नहीं है। इमारी समझमें केवल ईश्वरका 
स्वतंत्र अनुग्रदद्दी निस्तारका मुख्य कारण है। तथापि 
इतना इम मान लेते हैं कि निस्तारके लिये ज्ञान 
उपयोगी है। परन्तु जेसा दर्शनकार कहते हैं कि 
केवल आत्मानात्म विवेक रूपी ज्ञान मुक्तिके लिये 
लाभदायक है से। हम नहों मानते क्योंकि केवल 
उतनेही ज्ञानसे कुछ लाभ नहीं हा सकता। इसका 
उपपादन हम पीछेसे करेंगे। परन्तु जिस ज्ञानकेा 
हम लाभदायक समझते हैं से! यह है कि इंशवरका 
ज्ञान अपना और अपनी दुदशाका ज्ञान और उससे 
छूटनेके उपायका ज्ञान और मनुष्यक करतंव्याकरतंव्यका 
ज्ञान। इस कहनेमें इमारा यह तात्पय्थ नहीं कि इन 
पदाथांका पूर्ण ज्ञान प्राप्त करना आवश्यक है। क्योंकि 
वह तो मनुष्यके। अनहोना है परन्तु यह कि जितना 
आवश्यक खेर लाभदायक है उतनाही प्राप्त करना 
चाहिये। ईश्वर विषयक ज्ञान रेसा हो कि जिसके 
प्राप्त करनेसे मनुष्यके मनमें ईश्वरका आदर प्रेम 
भक्ति क्र भीति उत्पन्न होवें क्लैर उसके कारंणसे 
मनुष्यका खभाव सुधरे खैर उसके धर्म पर रुचि 
कै।र पाप पर ध्टणा उत्पन्न होवें। वेसेद्ी मनुष्यके। 
अपना ज्ञान इतना चाहिये कि वह अपने पदके। जाने 
खै।र जेसा उसे अपनेका परमेश्वरके साम्हने मान 
लेना चाहिये वेसा मान ले क्षैर जे। उसका परमेशर- 
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के साथ संबंध है अर जे। मनुष्यादिकांके साथ संबंध 
है उसकी जाने बैौर उन दोनों संबंधांके समान 
काम करनेंका अधिकार उसकी मिले। खैर अपनी 
दुर्दशका जानके उससे छटनेकी चिंता उसको होगे 
आर उसका याग्य उपाय जानके उसका अवलम्ब 
करे। परन्तु इन पदार्थांका शुद्ध खैर यथार्थ बम 
न्याय आदिक दशनेंमें नहों है परन्तु उसमें बहुतसी 
भूल चूक मिली है ॥ 

देखे ईश्वरके जे। गुण हैं जेसे मचत्तत शक्ति ज्ञान 
पविचता न्याय अआदिक उनका कैसा अत्यंत अयेग्य 
बर्णन न्याय और वेशेषिक शास्त्रमें देख पड़ता है ॥ 

वे ईंश्वरके सिवाय जोव परमाण मन आदिक 
अनेक पदाथांका अनादि मानते हैं कि वे इंश्वरके 
समान आपसे आप सदा कालसे बने हैं उनकी 
किसीने उत्पन्न नहीं किया। इस बातसे वे इईंश्वरके 
महत्त्व खैर स्वतंचता और प्रभुतामें कैसी न्‍्यूनता 
प्रगट करते हैं। नैयायिकॉर्के मतसे जोव खैर पर- 
माण अनन्त हैं कि उनकी कुछ गिनती नहीं है खैर 
यदि ये पदा्थ अनादि कालसे आपसे आप हैं तो 
प्रगट है कि उनका होना ईश्वरकी इच्छाके अधीन 
नहीं है। जेसे ईश्वरको इच्छासे वे भये नहीं बेसेडी 
उसकी इच्छासे वे मिट भी नहों सकते। ईश्वर चा- 
हइता तो क्या मर न चाहता तो क्या उनके होनेमें 
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कुछ अदल बदल न हो सकतो जार न हो सकेगी 
ते इसमें ईश्वरकी स्व॒तंचता चर सर्वप्रभुता कहां 
रही। स्वतंचता पऔ_॥औलौर सर्वप्रभता उसके कहते हैं 
कि जे। कुछ होवे से। उसीकी इच्छासे अथवा अनु- 
मतिसे होवे जञ्लौार एसा कुछ भी न होवे जे! सवंधा 
उसकी इच्छाके अधीन न होवे। जीव और परमाण 
आदिकेांकी अस्ति यदि इश्वरकी इच्छाके अधीन नहों 
है ते उस अस्ति पर ईश्वरकी प्रभुता नहीं है। तब 
इंश्वर ईश्वर कैसे ठहरेगा ईश्वर ते! वह है जे! सबके 
ऊपर हो।। 

इस बात पर परिडत लेागेके। कई शंका होतो हैं। 
वे कहते हैं कि यदि हम परमाणके अनादि न मानें 
ते रूष्टिकी उत्पत्तिमें का कारण बता सकेंगे। क्शांकि 
हर णक कार्यका उपादान कारण चाहिये। ज॑ंसे 
घटके लिये झरत्तिका। यदि रूत्तिका न हो ते कुम्हार 
काहेसे घटके। बनावेगा। इसी प्रकारसे परमाणको 
ले कर ईश्वर भी जगतकेा बनाता है पर बिना उनके 
जगत कैसे बनेगा। इसके उत्तरमें हम कहते हैं कि 
क्या कुम्हारकी शक्तिके समान ईश्वरको शक्ति भी तुम 
समझते हो। यदि उने दोनेंको शक्तिके। समान हो 
ठह्राओ ते। यह भी कहे कि जसे कुम्हारके घट 
बनानेके लिये हाथ पांव ज्औौरर दूसरे कितने शस्त्र 
अवश्यक हैं बसेह्दी ईश्वरके भी हैं और यदि इस 
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बातके मानलेते हो कि ईश्वर बिना हाथ पांव हिलाये 
खैर बिना शस्त्रांकी सहायताक केवल इच्छासे सृष्टि के 
बना सकता है ते इस बातके माननेमें क्या कटिनता 
है कि वह उपादानके बिना स्टृष्टि कर सकता है वह 
समस्त रूष्टिको अपनी अचिन्त्य शक्तिसे उसके सब 
उपादान खैर उपादेय समेत उत्पन्न कर सकता है। 
यदि कहो, कि यह बात ते मनमें नहों अासकती ते 
हम पूछते हैं कि क्या यह बात मनमें आसकतो है 
कि बिना हाथ पांव हिलाये केवल इच्छा करनेसे 
काय्य उत्पन्न हे। जायं। सारी रूशि्मिें ऐसा काई भी 
चतुर कारीगर है जे! केवल मनमें ले आनेसे अपने 
काय्यके। उत्पन्न करे। पर यदि कोाई कहे कि हां यह 
बात ते। मनमें आसकती है कि बिना हाथ पांव लगाये 
कुछ काय कर सके। क्योंकि हम देखते हैं कि हमारा 
जे। जीव है उसके स्वरूपमें हाथ पांव नहीं हैं तथापि 
वचह केवल इच्छासे शरीरके हाथ पांवेंके उठाता 
है वेसेही ईश्वर भो इच्छासे प्रथिव्यादिकांका चला 
सकता है। ते हम कहते हैं कि यह णक दृष्टान्त 
तुमने कहा पर मनसें अनेकी कोई राह न दिखाई। 
क्यांकि यद्यपि इतना हम जानते हैं कि जोव केवल 
इच्छासे हाथ पांवोंका उठाता है पर तैभी यच्द कहां 
मनमें आता कि यह्द किस प्रकारसे होता है। इच्छा 
जे! एक अदृश्य खैर अस्पर्श पदार्थ है जे रस्सीके 
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समान नहों है जिससे किसी बस्तुका खींच सकें जे 
न लाठीके समान है जिससे बस्तुका ऊपर नीचे ढकेल 
सकें उससे और इस्त पादादि जड़ पदाथींसे कैसा 
संबंध होता है और वच उनको किस प्रकारसे उठातो 
खैर नीचे गिरातो है यह बात किसके मनमें का 
सकती है। से। यदि ईश्वरको स्ष्टिमेंको बातें इमारे 
मनमें नहीं अआातीं ते उसकी अचिंत्य शक्तिकी सीमा 
हम केसी ठच्दरा सकें। फिर जीवके हाथ पांव हिसलाने- 
की बात यहां दृष्टान्तभी नहीं हे। सकतो क्योंकि दाथ 
पांव ते जीवके शरीर हैं पर प्थिव्यादिक ईश्वरके 
शरीर नहों हैं। से जे! अपना शरीर नहों है उसमें 
केवल इच्छासे कार्य करनेकी बातको कठिनता ते 
जेसी को तैसोही है। और पएथिव्यादिकेांकेा ईश्वरका 
शरोर ते तुम नहों कह सकते क्योंकि शरीर के जे 
गुण खैएर खभाव हैं उनके ए्थिवो आदिकेंमें नहीं 
मान सकते। जसे कि शरीरके द्वारा जीवसें अनेक 
विकार होते हैं पर उनके। ईश्वरमें नहों मान सकते। 
से। ऐसेर अनेक शरोरके लक्षण जब कि प्रथिदी 
आदिम नहीं हैं तो यदि उनके ईश्वरका शरोर 
रेसा नाम देशो भी तथापि हमारा शरोर उनका 
दृष्टान्त नहीं होगा। यदि कोई कहे कि तुमने 
नास्तिक मतका खण्डन करते समय जीवके अपनी 
इच्छासे हाथ पांव हिलानेकी बातका ईश्वरके अहश्य 
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होके अपने कार्य करनेकी बातका दृष्टान्त ठहराया 
था से। अब क्यों कहते हा कि यह उसका दृष्टान्त 
नहों हो सकता। तो इम कहते हैं कि हमने उस 
समय उस बातकोा इसलिये दृष्टान्त ठहराया था कि 
यदि काई इसको सर्वथा अनहे।ना समझे कि काई 
अटण्य व्यक्ति दृश्य कायका कर सके तो उसके 
दिखावें कि यह बात अनहोनी नहों है क्यांकि जीव 
ता प्रतिदिन ऐसा करत हैं। खै।र इतनी बातके लिये 
वह दृष्टान्त अच्छा है। पर इस समय हम कहते हैं 
कि यह दृष्टान्त दाष्टरान्तकी बातका मनमें ला दनेके 
लिये व्यर्थ है क्योंकि जेसे दाष्टान्त वेसे दृष्टान्त भी 
हमारी समझके बाहर है बरन इस कामके लिये 
यह पूर्ण दृष्टान्त भी नहों हैं। से। हमारे कहनेका 
तात्पय यह है कि जब सब पदाथांकी ईश्वरके अनन्त- 
खेर अचिन्त्य सामथ्यसे उत्पत्ति माननेमं कुछ बाध 
नहों है तो वह मत जे। अनन्त पदाथीकी स्वतंच 
सत्ता ज्लौार अनादिताका मानके ईश्वरकी परम 
स्वतंत्रता खैर पूर्णप्रभुतामें न्यनता प्रगट करता है 
से। दूषित है॥ 

कि इंश्वरने उत्पन्न किया इस बातके माननेसें 
खैर दा दोष पण्डित लेग समझते हैं एक तो यह 
कि इंश्वरमें वषम्य कौर नेधण्ख प्राप्त होगा और 
टूसरा यह कि जीवोंके उत्पत्तिमान माननेसे बिनाश- 
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वान्‌ भी मानना पड़ेगा पर इस बातका उत्तर हम 
आगे चलके दंगे। 

फिर न्याय ज्ैर वेशेषिकका जे। यह मत है कि 
ईशर रूष्टि आदिक जे! कुछ काम करता है से 
केवल जीवोंके कमंका फल उनके देनेकीा करता है 
जअेर अपनी स्वतंच इच्छासे कुछ भी नहीं करता से 
भो अयेग्य है। ईश्वरके! ऐसे बन्धनमें 'समझनेका 
क्या कारण है। जानना चाहना ज्ैर करना ये ते 
चेतन पुरुषके स्वाभाविक धर्म हैं। और यदि ईश्वर 
भी चेतन पुरुष है तो उसके विषयमें ऐसा समझना 
हमकी योग्य जान पड़ता है कि वह अपनी स्वतंच 
इच्छासे जे। चाहे से कर सके। इस पर परिडत 
लोग कहते हैं कि यदि हम रेसा मानें कि ईश्वर 
बिना जीवोंक कर्मकी अपेक्षाक॑ अपनीहो इच्छासे 
रूष्टि आदिक काय करता है तो यह दोष आवेगा 
कि इंश्वरको कुछ किसी बातका अभिलाष था जिसके 
पूण करनेके लिये उसने स्कष्टिका बनाया। परन्तु जब 
जीवोंक कर्मांके अनुसार रूष्टिका मानते हैं ते यह 
सिद्द होता कि ईश्वर! खाप किसी बस्तुका अभिलाष 
न था परन्तु केवल हर णकके कमंका योग्य फल देनेक 
लिये र्ृष्टि बजाता है। इसका उत्तर हम देते हैं कि 
हम भी नहीं कहते कि रूषश्टिके बनानेमें इंश्वरका 
किसी बातका अभिलाष था रेसा कि उसको किसो 
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बस्तुकी न्यूनता थी जिसके प्राप्त करनेक॑ लिये उसने 
स्ूष्टिकाो बनाया हो परन्तु यह कहते हैं कि यह रुक 
उसके स्वभावकोी उत्तमता हैं कि सष्टि आदिके दारा- 
से अपने परम सुंदर चर अआाखश्चय्थमय गुणांका प्रगट 
करे। क्योंकि यद्यपि तुम यह माने कि जीवोंके शुभ 
अशुभ कर्मके फल देनेका ईश्वर रूृष्टि आदिक काम 
करता है तैभी उसपर यह शंका आवेगी कि ईश्वर- 
को क्या काम पड़ा है जे। वह जीवोंके कर्मांका फल 
देवे। यदि कहो कि यह उसके न्यायोी स्वभावका धर्म 
है कि वह हर ण्कके कर्मा फल उसके दवे ते 
हम कहते हैं कि यह भी एक उसके स्वभावको 
उत्तमता है कि वह अपने परम सुन्दर गुणोंके! प्रगट 
करे पैर जीवोंके। उत्पन्न करके उनके अपने गुणोंसे 
पसाल्हादित करे। इस बातमें हर कोई बिवंक कर- 
सकता है कि केवल गवंक कारण लेागेंके मुखसे अपनो 
बड़ाई सुननेकी लृष्णाके वश हो कर अपनी बडाई 
दिखाते फिरना और बच्तु है कौर किसो उत्तम 
बस्तुकी उत्तमता प्रगट करनेके! याग्य तार उत्तम 
बात समझके उसके । प्रगट करना जार ही बर्तु है। 
जब कोई लघुस्वभभाव मनुष्य गवंसे अपनो बड़ाई 
दिखाते फिरता है तब उसपर सब केइई हंसता है। 
पर यदि केाई साहेब इंग्लिस्तानसे बड़े अद्भुत यंत्र 
इस देशमें ले आवे और यहांके लागेंके। अपमे 


है| 
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धर पर बला बृलाके उनमेंके आश्रर्य उनको सेंतसे 
दिखलावे ते कोई इसमें उसपर न हंसेगा बरन 
हर एक उस साहेबके बड़े उपकार मानेगा कि उसने 
हमके। अपने घर बुला कर और परिश्रम करके णेसी 
रस्सी अच्छी बस्त सेंतसे दिखाई। से। इस प्रकारसे 
जे। वस्तु उत्तम है उसका प्रगट करना दोष नहों 
बरन यह भी णएक उत्तमता है। इसलिये परमेश्वर 
भी अपने स्वभावकी उत्तमताहोंके कारणसे अपने 
सुंदर खै।र आश्र्यभय गुणेंका रूष्टि आदिक दारासे 
प्रगट करता है। बरन रेसे रमणीय ज्ै।र आल्हाद- 
कारक गुणणाोंका सदा गुप्त रहनाही बड़ी अयोग्य 
बात ठचहरती ॥ 

अ्रब यदि हम बिचारें कि न्याय अर वेशधिक मत- 
में इंश्वरके न्याय गुणका कुछ प्रकाश है अथवा नहीं 
ते! यदि हम ऊपर ऊपरसे बिचार करें ते यह देख 
पड़ेगा कि जब ईश्वरकी जीवों के कमांक अनुसार फल 
देनेहारा मानते हैं ते न्याय गुणका ठीक बखान 
उनके यहां है। क्र जब वे कहते हैं कि इस संसारमें 
थाड़ा थाड़ा भी जे दुःख होता है उसका कारण भी 
पापद्दी समझना चाहिये चार इसलिये पूब जन्म भो 
मानना चाहिये नहों ते ईश्वर के न्यायमें बटूा लगेगा 
ते इससे जान पड़ता है कि वे अपनी समझमें ईश्वरके 
न्याय गुणका अत्यंत पूर्णतासे मानते हैं। परन्तु यदि 
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हम उनकी बातोंकी अच्छी तरहसे बिचारें तो देखा 
इस विषघयमें भी उनके यहां केसा अंधकार देख 
पड़ता है। हमने पहिले कहा है कि दशनेंमें वेद 
स्तृति पुराणादिकोंका प्रामाण्य माना है। ते जे 
कुछ वेद स्मति पुराणादिकोंमें ईश्वरके न्याय पविचता 
जऋादि गुणांका अशुद्द बजन हे उसके दोषमें शास्त्र 
भी भागी - होते हैं। मत समझे कि इस प्रकारसे हम 
इधर उधरसे खोंच खांचके शास्त्रों पर दोष लगाया 
चाहते हैं। क्योंकि ऐसाही हर बातका जब पूर्ण बिचार" 
किया जाता है तभी उसका गुप्त रूप प्रगट होता है। 
क्योंकि ऐसा ते कोई भी मनुष्य नहीं जे। इतना न 
जानता हो कि परमेश्वर न्यायोी चर पवित्र है। 
इसलिये मनुष्यहत सतसें यदि ऐेसी बातं लिखो हों 
ता क्या आश्चर्य है। तथापि मनुष्यका परमेश्वर की 
पविचतादि गुरणेका शुद्द और पुर्ण ज्ञान नहों है कर 
यह बात कब खुलती है जब कि वे उन गुर्णाका कुछ 
जअधिक व्याख्यान करने लगते हैं। अथवा जब वें 
परमेश्वर विषयक जैगर कुछ बातें कहने लगते हैं तब 
भी उनकी भूल खुल जाती है। इसलिये किसी मतके 
ग्रंथमें परमेश्वरकी पविचतादि गुरणणेके विषयम जे 
कुछ साझ्मात्‌ कहा है केवल उसीके ब्रिचारनेसे उस- 
की परीक्षा नहों हा। सकती परन्तु उसका संपूर्ण 
बिचार करना चाहिये। जार वह इस प्रकारसे 
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होता है कि जे! जे। उसमें कहा है उसके भी बिचा- 
रना चाहिये झ्ौर जे। जे। नहों कहा उसके भी 
बुझ्नना चाहिये और जिन जिन बातांपर उसका 
संबंध पहंचता उनके भी जांचना चाहिये तब उसका 
प्रा इत्तांत प्रगट होगा। देखो दशनेंम वेद पुराणा- 
दिकेांके। प्रमाण माननेसे केसा खलता है कि यदि 
उनमें इंश्व र के न्याय खसै।र पविचताके बिरुद्ध कुछ नहीं 
कहा ते। वह इस कारणसे नहों है कि उन दर्शन- 
“कताओंके। ईश्वरके गुणोंके बिषयमें शुद्ध खैर योग्य 
ज्ञान रहा परन्तु केवल इसलिये कि उन्होंने उस 
बिषयमं कुछ बिस्तारसे बर्णन नहीं किया पर यदि 
ऐसा करते ते उनमें भी सब प्रकारको भूल प्रगट होती ॥ 
फिर यदि हम यह देखें कि मनुष्यके कतंव्या- 
_क॒तंव्यके बिपयमें और मत संबंधी अर बातोंमें भी 
दर्शनकारेंकी क्या समझ है ते इससे भी यह खुल 
जायगा कि उनका इंज्वरकी पविचतादि गुणींका ज्ञान 
कैसा है। क्योंकि इन बातोंमें और ईंश्वरके गुणोंसें 
ऐसा दृढ़ संबन्ध है कि यदि उनमेंसे एकमें दोष पाया 
जावे ते! दूसरे पर भी ठद्दरता है। खैर इन बातेंके 
विषयमें वेद पुराणादिकेंमें बहुत अयथोग्य बर्णन है 
इसलिये उनके दोषोंमें दर्शन भी भागी हेते हैं ॥ 
हम पीछेसे दिखावंगे कि धर्म कै।र अधर्मके विषय- 
में जे दशनेंका मत है से। अत्यन्त अयोग्य है उससे 
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यह सिद्ध होगा कि परमंश्वरकी पत्रिचतादि विषयक 
दशनेंका मत शुद्द नहीं है ॥ 

अब न्याय जैर वैशेषिकके सिद्धांके अनुसार 
दयाका गुण ते कदापि ईंश्वरमें नहों हो सकता। 
क्योंकि उनका ते! यह नियम है कि जीवोंके कर्मके 
बिना काई भो काय नहों हा सकता। इसलिये जे 
कुछ जीव .पाते हैं उसको उनके किये हये कर्महीका 
फल समझना चाहिये और यदि उन्होंने माक्षका 
भी पाया ते उसकी भी अपनेही कामसे कमाया। 
औैएर यह बात ते स्पष्ट है कि दया तभी कहलाबेगी 
जब इंश्वर जीवोंका बिना उनकी करनीके कुछ दे पर 
यह बात न्याय बेशेषिक और दूसरे दशनेंके भी 
सिद्धांतके बिरुड्ध है ॥ 

फिर न्याय ज्ैौर वेशेधिक जे। यह बात नहीं 
मानते कि ईश्वरने अपनी स्वतन्त्र इच्छासे रूष्टिकेा 
बनाया है परंतु कहते हैं कि सारी रूष्टि जीवोंके सत्‌ 
असत्‌ कर्मांका फल देनेके लिये बनी है इससे बे 
परमेश्वरकी उस दयाको सर्बथा उठा देते हैं जे। कि 
रूष्टिकी रचनामें प्रगट होती है। जब हम परमेश्वर की 
इस सृष्टि पर दृष्टि करते हैं ता हमकी चारों ओर 
उसकी अहुत दया चर उदारताके लक्षण देख 
पड़ते हैं। पहिले ते इमकीा जे। अपनी उत्पत्तिके 
पहिले कुछ नहों थे इंश्वरने रक अस्ति कै।र जीवन 
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खैर ज्ञान आदि दे कर कैसे सुख भागनेके योग्य 
बनाया। यद्यपि अब हमको अनेक दुःख भोगना 
पड़ता है तथापि ये सब दुखदायी पदाथ चऔर रूत्यु 
भी हमारे पापोंका फल हैं खैर इसमें ते। हमारा 
हो अपराध है। परंतु यदि हमने पाप न किया होता 
ते। जे! जे! सुख हमको प्राप्त होता बिशेष करके 
हमारो बड्धिके शुद्द हानेसे कर स्वभावके पत्रिच होनेसे 
जे। जे। सुख हमको ईश्वरकी पह्चिचान ज्ैर भक्ति 
प्रेम ख्षार समागममं प्राप्त होता उसका कुछ बरणन 
नहों हा। सकता। जब हम रूयकी आओर दृष्टि करते 
हैं जे! देखनेम॑ ऐसा अआल्हादकारक आर अनेक लाभ- 
दायक है उसी प्रकारसे राजिकी चंद्र ओ तारागणकोा 
पअ्रवलेाकन करते तो णसेसा जान पड़ता कि हमारे 
द्रयाल जन्मदाताको दया मू्तिमंत होके हमसे मानें 
संभाषण करतो है। ये अति सुख बिश्वांतिदायक 
औैार मिष्ट फलके संयादक डक्ष खैर रमणीय पर्बत 
अपर नदी आदिक जे। प्थिवीकी सुशेमित करत हैं 
ये सब मिलके मानें हमके। पुकारते हैं कि अपने 
दयाल पिताके प्रेम जैःर उदारताकी स्तुति करें। 
इसी प्रकारसे जशैौर भी अनेक सुखकारक पदार्थ जे 
इंश्वरने बनाये उनका बर्णन कान कर सकेगा। परन्तु 
इन सब बातेंमं परमेश्वरकी दया तब सिद्ध हागी 
जब हम यह मानें कि इंश्वरने अपनी स्वतन्त्र इच्छा 


९ अध्याय ।] २ भाग। टःछ 


औै[र स्वाभाविक उदारतासे इस सरष्टिके बनाया है। 
पर नैयायिक प्रैर वशपिकांने यह नियम ठचराके 
कि सब कुछ जोवोंके कमांसे बना है इस सारो शाभा 
पर णक उदासीकी कारिख फंर दी हैं। खैर परमे- 
श्वरके। रक नितुर खभावका व्यापारों बनाया है जे। 
कि गांहकेंसे दाम ले लेके उनके। तै।ल तै।लके से।दा 
बेंच रहा.है। यह ते न्याय बआलौर वशेषिक मतका 
इंश्वर विषयक बणंन है ॥ 
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२ दूसरा अध्याय । 


जिसमें न्याय ओर वेशेथिक मतमें जीवका जो बर्गन है झऋर्थात्‌ 
उसके अनादि और सर्वब्यापक होने और बार बार 
जन्म लकेनका जा मत है उसकी परीक्षा है | 
खब जीवके बर्णनमं भी न्याय जखै।र वशधिक मतसें 
बहुत भूल चुक है। वे जीवोंकेय अनादि जैर सर्व- 
व्यापक मानते हैं। पर हम आगे दिखा चके कि 
इंश्वरके! छाड़ किसी दूसरे पदाथके अनादि माननेसे 
इंश्वरके ईश्वरत्व पर देाष आता है। पर नैयायिक 
और वशेषिक जिन कारणेसे जीवेंके। अनादि ज्ै।र 
सर्वव्यापक मानते हैं उनका अब हमर बिचार करते 
हैं। वे कद्दते हैं कि यदि हम जीवोंके। अनादि आर 
सर्वव्यापक न मानें ता वे बिनाशवान ठचरेंगे। पहिले 


4 #र पड्दर्शन दर्पण । [९ अध्याय । 


ध्पनादित्वके विषयमें वे यह कहते हैं। जे! जे! पदार्थ 
आअदिमान है से से। बिनाशवान है जेसे घट पट 
स्रादिक। इसलिये यदि जीव भी आदिमान होगा 
तो बिनाशवान्‌ ठह्रेगा। पर इस यह पूछते हैं कि 
यह जे। तुम्हारा नियम है कि जे। आादिमान है से। 
नाशवान है इसका क्या मूल है। यदि कहो कि हम 
घट पटादि पदा्थांकेा णेसा दंखत हैं यही उसका मल 
हैं ता घट पटादि भोतिक पदाथांमें कौर आत्माके 
खरूपमें इतनी बड़ी बिलक्षणता है कि एकको बात 
दूसरेके। नहों लगा सकते हैं। फिर यह जाने कि 
हर णक पदार्थकों उत्पत्ति स्थिति ल्लार बिनाश केवल 
इंश्वर इच्छाके अधीन है। क्या यदि वह चाहे तो एक 
घटका भी अपनो अनन्त शक्तिसे सदा काल खों 
स्रक्षित न रख सकेगा। हर जब दूसरे प्रमाशोसे 
जिनका बर्णन हम यहां नहीं करते यह सिद्द है कि 
जोव अबिनाशो है तो इससे यह भी प्रगट है कि 
इंश्वरको यही इच्छा है कि जीव सदा बना रहे तो जेसा 
उसने चाहा वेसा करनेके। उसके कुछ अशक् है। 
क्या तुम्हारा यह नियम उसकी अनन्त शह्तिका भी 
प्रतिहत कर सकता है। यही तो एक तुम्हारी बड़ी भूल 
हैं कि तुम अपने मनसे एक नियम टहराते हे। ऊैौर 
तब उसके बंधनसे सारे जगत्‌का बरन इंश्वरकेा भी 
बांधने चाइते हे। चाहे वह इस योग्य हो चाहे न हे। ॥ 


२ अध्याय |] ९ भाग। ख््ह 


पण्डित लेग जे। यह नियम, मानते हैं कि जे जे। 
उत्पत्तिमान है से। नाशवान है इसका कारण यदि 
कदाचित केाई अपने मनमें यह समझे कि जे जे 
उत्पत्तिमान द्रव्य है से। अवश्य करके सावयव है अथात 
अंशांके मिलनेसे बना है सम्लैौर जे। पदाथ अवयवोंसे 
बना है उसके अवयवोंके अलग अलग होनेका भी 
डर है इसलिये उसका कभी न कभी नाश होगा। 
ते हम कहते हैं यह नियम परिडतेंके मानना 
अवश्य है परन्तु हमके। नहीं। क्योंकि पण्डित लोग 
कहते हैं कि हर रक कार्य उपादान कारण बिना 
नहों बनता जैर जे द्रव्य उपादान कारणसे बनेगा 
से। ते अवश्य करके सावयव होगा। परन्तु हम कहते 
हैं कि परमेश्वर अपनी अचिन्त्थ शक्तिसे बिना उपा- 
दानके भी काय बना सकता है ते ण्से कायकर 
सावयव होना कुछ अवश्य नहीं है ॥ 

अरब पण्डित लेग जे! जीवके।' सर्वव्यापक मानते हैं 
उसका भी यही कारण है'कि जिसते जीव बिनाशी न 
होवे। वे तीन प्रकारकें परिमाणमानते हें एक 
अण परिमाण दूसरा मध्यम परिमाण तीसरा परम 
महत्‌ परिमाण। अणु परिमाण ते सबसे छोटा है 
जेसा परमाणका खैर मध्यम परिमाण घट पट आ- 
दिक सब कार्य द्रव्यांका है। यह परिमाण रेसा है 
कि यद्यपि वह कितना भी बड़ा हो! तथापि उसके 
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मचहत््वकी कहों न कहीं सोमा रहती है। तीसरा परम 
मइत्‌ परिमाण है जे! असीम है। क्र यह परिमाण 
वे इंश्वरमें आकाशमें कैःर जीव अदिक पदाथोर्में 
ठचराते हैं। से। जिस पदार्थमें यह परिमाण है वह 
सर्वव्यापक है। अब वे कहते हैं कि अणु परिमाणवाले 
खै।र परममहत्परिमाणवाले पदार्थ ते अबिनाशो हैं 
पर जे। जे। पदार्थ मध्यम परिमाणवाले हैं से। अबि- 
माशो नहीं हो सकते। से जीवके। अबिनाशी ठहरा- 
नेके लिये अण परिमाण अथवा परम महत्‌ परिमाण 
ठद्दराना अवश्य है। पर यदि अण परिमाण कहें तेत 
उसके जे। ज्ञान इच्छादिक गुण हैं उनका प्रत्यक्ष ज्ञान 
म होगा क्योंकि यद भी नियम है कि परमाणंके गुण 
प्रत्यक्षसे नहीं जाने जाते जसे पए्थिव्यादिकांके पर- 
साणओंके रूप रसादि गुण प्रत्यक्षसे नहों जाने जाते। 
पर यह ते सभांका अनुभव है कि जीवके गुणोंका 
प्रत्यक्ष अनुभव होता'है इसलिये उसके परम मचत्‌ 
परिमाण ठच््दराना अवश्य है। पर हम कहते हैं कि 
यह भी जे उछका नियम है कि जे जे। मध्यम 
परिमाणवाले हैं से। से। बिनाशी हैं सेभोी उनके 
पहिले नियमके समान निमृल है। यदि कदाचित्‌ 
उनके यह डर हो कि यदि जीवके। मध्यम परिमाण:- 
वाला मानें ते सावयव भी ठहरेगा सखेर इसलिये 
बिनाशवान हे|गा ते इसका उत्तर हम दे चुके कि 


९ अध्याय |] ए भाग। हे है 


यह शंका उन्हों पर आतो है जे! इर ण्क काये 
द्रब्यधनी उपादान कारणसे उत्पत्ति मानते हैं पर इम 
पर यह शंका नहीं जञातो ल्ैौर इसलिये हम यद्यपि 
जीवके। मध्यम परिमाणवाला मान तथापि सावयव 
मानना हमके आवश्यक नहों है। यदि काई कहे 
कि मध्यम परिमाणवाले पदाथके निरवयव मानना 
बड़ा कठिन मालूम होता है ते हम कहते हैं कि 
यदि परमाणओंकेा आर परम महत्‌ परिमाणवालों- 
के। मनिरवयव मानना तुमकेा कठिन नहों मालूम 
होता ते मध्यम परिमाणवालेके। वैसा मानना क्यों 
कठिन लगता है ॥ 

फिर ज्ै।र एक शंका इस विषयमें परिडत लेगेके। 
जे! होती है से। यद् है कि यदि इम जीवके। सर्व- 
व्यापक न मानें परन्तु शरोरसे परिछिन्न मानें तो यह 
भी मानना पड़ेगा कि शरोरके परिमाणके बदलनेसे 
उसका भी परिमाण बदलता है। क्यांकि पण्डितोंके 
मतके अनुसार वही जीव शक जन्मसें चिउंटोके शरीर- 
में रहता है आर दूसरे जन्ममें मलुष्यके खैर फिर 
रक जनन्‍्ममें हाथीके शरोरमें भी जा सकता है। इस- 
लिये वे कहते हैं कि यदि हम आअत्माके स्वरूपकें। 
शरोरसे परिछितल्न मान तो जब जोव चिडंटीके 
शरोरमें है तब उसके अत्यंत छोटा मानना पड़ेगा। 
पर जब वही जोव मन॒ष्य और इाथीके शरीरमें रहेगा 
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ते वह क्योंकर उस शरीरमें व्यवहार कर सकेगा। 
उस शरोरमें सिरसे लेके पांव तक स्पशंका बाध उस- 
के क्यांकर हो सकेगा क्योंकि वह ते श्से बड़े शरीरमें 
सिरसे लेके पांव तक व्यापके नहीं रह सकता। इस- 
लिये यह मानना पड़ेगा कि शरोरक साथ आत्मा भी 
बढ़ता घटता है। झ्ै।र जब इस प्रकारसे उसमें बार 
बार घटने बढ़नेके कारणसे बदलना ठच्दरा ते बार 
बार उसमें उत्पत्ति खैर विनाश भी ठचहरेगा। क्योंकि 
बदलना क्या है यही कि पहिलेंका नाश हेगना चअैर 
टूसरेका उत्पन्न होना। इस पर हम कहते हैं कि 
इस प्रकारसे एक ही जीवका चिडंटी और मनुष्य 
खैर हाथी इत्यादिके शरीरमें जाना हम ते। मानते 
ही नहों इसलिये इस विषयमें पंडितेकि उत्तर देना 
हइमके आवश्यक नहीं है। तथापि इसका उत्तर दंते 
हैं क्यांकि रेसीही शंका उनके जैर बातमें भी 
होावेगी। जसा कि मन॒ष्यका शरीर बाल्यावस्थासें छोटा 
रहता है ज्ै।र पीछेसे बहुत बड़ा हो जाता है इस- 
लिये वे कहेंगे कि यदि मनुष्यके जीवके। शरोरसे परि- 
छिल्न मानें ते यह मानना होगा कि बास्यावस्थाका 
छोटासा आत्मा बड़ी अवस्थामें बढ़ जाता है नहों ते 
छोटे शरीरके छे,ट आत्माके! बड़े शरोरमें सिरसे लेके 
पांवतक स्पशेका बाध क्यॉंकर हो सकेगा। इसलिये 
हम, इसका उत्तर दते हैं कि यद्यपि आत्माकाो शरीर से 


२ अध्याय |] २ भाग। ह््डै 


परिछितज्न समझें तथापि शरीरके परिमाणके बदलनें- 
से उसके परिमाणका बदलना चअावश्यक नहों है। 
वाल्थावस्थासे मनुष्य जब बढ़ने लगता है तब उसके 
आत्माकी ज्ञान आदिक शक्ति ते बढ़ती है परंतु 
यह कहना आवश्यक नहों कि उसका परिमाण भी 
बढ़ता है। जैर जब हम कहते हैं कि आत्मा शरीर- 
से परिछिन्त्र हे ता यह हमारा तात्यय नहों है कि 
उसका परिमाण ठीक शरोरके परिमाणके बराबर 
है। परंतु हमारा केवल यह तात्यय है कि उसकी 
स्थिति शरीरके बाहर नहीं है। क्योंकि हम यह 
समझते हैं कि आत्माका स्रूप अति दुर्जेय है इस- 
लिये उसके विषयमें कोई पणे बणन नहीं कर सकता। 
कौर उसी आत्माके छोटे अर बड़े शरीरमें सिरसे ले 
पांव लें समस्त अंगेंसें स्प्श्का भान होना कुछ 
कटिन नहों है। व्यांकि आत्मा इन्द्रियोंके दारासे 
रूप रस स्पर्श आदि विपयांका यहण करता है। खैर 
उन इन्द्रियांकी दंड्डि अगर झ्लीणतासे उसके ज्ञानमें 
भो दड्डि जार छीणता होतो है। जेसे वही मनुष्य 
नेचेन्द्रियके क्यीण होनेसे कम देखता है और फिर 
उसके सुधर जानेसे अधिक देखने लगता है। वेसेद्री 
स्पशंका ज्ञान त्वगिन्द्रियसे होता है. अर शरीरके 
साथ त्वगिन्द्रिय भी बढ़ता है ल्लैर उसीसे बड़े 
शरीरमें भी सब अंगेसें स्पशका बेध हो सकता है ४ 
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पर तत्त्व बात यह है कि आत्माका स्वरूप रेसा 
दुर्भेय है कि मनुष्यको बुद्धि और बाणीका विषय नहों 
हा। सकता। हम केवल जीवके विषयमं इतना जानते 
हैं कि जीव केईई ऐसा पदार्थ है जिसमें जानना इच्छा 
करना इत्यादि धर्म रहते हैं पर इससे अधिक उसके 
विषयमें कुछ नहीं कच्द सकते जैर पएथिवो जल 
अ्रादिक जड़ पदाथोंमें जसे परिमाण जआऔर लम्बाई 
चोड़ाई आदिक गुण हैं उनके। उसो प्रकारसे आत्मा- 
में नहीं लगा सकते। इसलिये जे। जे! बातें तुम घट 
पटादि भातिक पदार्थाके विषयमें समझते हे। उनके। 
जोवके स्वरूप पर मत लगाआओ। परंतु पण्डित ले गे[- 
का रसा स्वभाव है कि वे यह बिचार नहीं करने 
चाहते कि कान बात हमारी बद्धिकी पहंचके भीतर 
है क्र कान बाहर है पर चाहते हें कि दृश्य अदृश्य 
जीव ईश्वर आदि सब पदाथांकेा नाप जांख लें उनके 
चारों ओरसे उलट पुलटके उनके भीतर पेठके उनके 
समस्त तत्तके। अपनी मुट्ठीमें लाकर रक्खें। उनकी 
समझ है कि जानना ते सबही जानना नहीं ते 
कुछ भी नहों। खैर इसीलिये मिथ्या बिचारके 
बनमें भटक जाते हैं। पर हम उनसे कहते हैं कि 
जीवका स्वरूप, जंसा हे। तैसा हे। तथापि उसकी 
उत्पत्ति स्थिति शैशर नाश इंश्वरेचछाके अधीन हैं 
अर इसलिये यदि ईश्वरकी इच्छा हा कि जीव सदा 
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बना रहे ते उसका बिनाश ,किसी प्रकारसे नहीं 
हो सकता ॥ 

परन्तु जीवेंके अनादि माननेमें पण्डित लेगे|की 
दृष्टिमें जे! बड़ा भारी कारण है से। यह है। वे कहते 
हैं कि यदि जोवेंकेा अनादि न मानेंगे परन्तु यह 
कहेंगे कि वे इसी शरोरके साथ नये उत्पन्न हैं ते 
इसमें परमेश्वर पर वेषम्धनैधण्यरूप दोष आवेंगे। 
वेषम्य उसके कहते हैं कि सभों पर समान दृष्टि न 
करना परन्तु किसो पर अधिक अनुग्रह करना खैर 
किसी पर कम किसीके! बड़ा पद जार बड़ा ण्श्वय्ये 
देना सैएर किसीके। उससे निक्षष्ट। नैधण्यका अर्थ है 
निर्दायता कि किसीके। बिना अपराध दुःख देना जे। 
अन्याय ठहरता है। अब हम इस जगतमें देखते हैं 
कि कितने बड़ा पद जार बड़ा रेश्वय्थ भागते हैं अप 
कितने दीन आर निधन देख पड़ते हैं ते इसका 
क्या कारण है जे। ईश्वरने रककेश ऐेसा और दूसरेके। 
वेसा बनाया है। फिर प्रायः सब मनुष्य दुःख और 
विपत्ति पाते हैं उसका भी क्या कारण है। यदि कहे 
कि इन बातोंका कारण उनका पाप है जे उन्होंने 
इसी जन्ममें किया है। ते। यद्द बात नहों लग सकती। 
क्योंकि हम देखते हैं कि बहुतेरे जेए बड़े पापी हैं 
से। बड़ा ण्ेश्वय्थ और सुख पाते हैं और बहतेरे 
जिनका आचार उनसे कहीं भला है से! देन्य और 
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दुःखकी ज्वालामें छटपटाते हैं। फिर बालकों और 
पशुओंके विषयमें क्या कहोगे जे। जान बूझके केई 
भी पाप नहीं करते तथापि बहुतसो पीड़ा पाते हैं। 
इसलिये हम पूर्व जन्मके मानते हैं जिससे ये सारे 
दोष दूर हो जाते हैं। क्योंकि तब हम कह सकते हैं 
कि जे। मनुष्य इस जन्ममें बड़ा ण्ेश्वय्य खैर सुख पाता 
है उसके कर्म यद्यपि अति दुष्ट हों तथापि उसने पु 
जन्मसें अधिक पुण्य किया था जिसका वच् फल भाग 
रहा है। खैर इसो प्रकारसे दूसरा मनुष्य जे! इस 
जनन्‍्ममें अधिक दुःखी है तथापि जिसके कर्म औ7रेंसे 
अच्छे हैं उसने भी यूव जन्ममें बड़ी दुष्टता को थी 
जिसका अब वह दंड भागता है अर वेसाही बालक 
खैर पशु भी पूव जन्मके किये हुये पापांका फल 
स्गगते हैं। फिर एकही पूर्व जन्मके माननेसे भो काम 
नहीं चलता क्योंकि उस जन्ममें भी जे। सुख दुःख पाते 
हैं उनके लिये भी “उससे पहिले जन्मके कर्मांके। 
ठहदराना चाहिये। फिर श्रीरके। धारण करना भी 
कमेका फल है इसलिये जब जब जीव शरीरके प्राप्त 
करता है तब तब उसके लिये उससे पहिले कर्मके। 
टहराना अवश्य है। इसलिये हम अनादि कालसे 
कर्म खेर जनप लेनेकी धाराकेा मानते हैं। कि 
कर्मसे जन्म खैर जन्मसे कर्म अनादि कालसे होते 
आये हैं ॥ 
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इसके उत्तरमें हम कहते हैं कि इस युक्तिसे भी 
जीवका अनादि होना नहीं सिद्ध हा सकता। क्यांकि 
यदि हम तुम्हारों इतनो बात मान भी लें कि इस 
संसारमें जे। कभी कभी साधुओंके! अधिक दुःख और 
दुष्टों कक अधिक सुख होता है लैर बालक चर पशु 
जिन्होंने जान बुझके पाप नहों किया है वे भी दुःख 
भागते हैं इसलिये पुर जन्मके। मानना चाहिये तथापि 
जीवोंके अनादि माननेकी और जन्म मरणंकी अनादि 
धारा माननेकी क्या आवश्यकता हैं। क्योंकि यदि 
हम इतना मानें कि आदि समयमं जब जीवोंके 
इंश्वरने उत्पन्न किया तब वे सुखो थे परन्तु जब 
उन्होंने पाप किया तब उसका फल भोागनेके लिये 
अनेक जन्म लेना पड़ा ता इतनेसे भी तुम्हारी सब 
शंका टूर हो सकती हैं। परन्तु तुम जे। कहते हो कि 
जब जब जीव शरीरकेा धारण करता है तब तब 
उससे पहिले कमके। भी ठच्दराना चाहिये क्योंकि 
शरीर धारण करना भी कर्मका फल है से। तुम्हारा 
कहना तो अत्यंत नियुक्तिक है। क्योंकि हम आगेदी 
दिखा चुके कि तुम्हारा जे। यह नियम है कि हर एक 
कार्यके लिये जीवकर्मका कारण मानना चाहिये सेर 
ते अत्यंत अयोग्य है परन्तु ईश्वर ,अपनी स्वतंच 
इच्छासे कार्य उत्पन्न करता है। परंतु पण्डित लेग 
कहते हैं कि शरोर तो दुःखायतन अर्थात्‌ दुःखका 
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बसेरा है इसलिये वह भो दुःख रूपी है। इसीलिये 
नैयायिक ण्कईस प्रकार दुःखांमें शरीरकी भीं 
गणना करते हैं। तो यदि ईंश्ैैर जीवोंके कमंके बिना 
उनका शरोरी करे तो इसमें भी अन्याय ठहरेगा। 
इसके उत्तरमें हम कहते हैं कि शरोर खभावतः 
दुःखायतन नहीं है। बरन शरीरके दारा बहुत कुछ 
सुख प्राप्त होता है। परन्तु रोगादिकर्क होनेसे जे। 
शरीरसे दुःख होता है उससे बचानेका ईश्वरमें 
सामथ्य हैं। यदि वह चाहे ते हमके। शरीरी रखके 
भी सुखी रख सकता है। देखें। यहां भी केसी परिड- 
तेंकी बिचारकों कच्चाई प्रगट होती है। न्याय और 
बेशेषिक मतके अनुसार परण्डित लोग ईश्वरकी अस्ति- 
के। मानते हैं। तथापि जब वे जार बातांका विचार 
करने लगते हैं तब ऐसा जान पड़ता है कि मानों 
वे ईश्वरके। भूल गये और मानें सब बातांकी व्यवस्था- 
के आकस्मिक समझते हैं। क्शांकि वे जे! रेसा सिद्धांत 
ठचराते हैं कि शरीरके साथ दुःख अवश्य है इसका 
कारण यहो है कि वे सवंच रेसाहो देखते हैं और 
इसलिये समझते हैं कि इसका ण्साही सखभाव है 
सैर मानें ईश्वर भी उसके पैर प्रकारका नहों 
कर सकता। ऐेसीही उनकी भूल उस नियममें भी है 
जे! वे कहते हैं कि जे! जे। उत्पत्तिमान है से। अबि- 
नाशी नहीं हो सकता। पर देखे। ण्सी बातोंका 
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मानना तब योग्य ठदह्रेगा जब कि हम इस संसारके 
प्रवाहके। आकस्मिक ज्लैौर किसी स्वाभाविक नियमके 
अधोन मानें। परंतु यदि ईश्वर इसका नियामक हैं 
ता सारी बातें उसीको इच्छासे हे।ती हैं। कितने 
पदार्थ बिनाशी हैं क्योंकि उसकी रऐसीइी इच्छा है कि 
वे बिनाशी होवें। फिर कित्तने अबिनाशी हैं क्योंकि 
उनके विषयमें उसने वेसोही इच्छा की। इसी रीतिसे 
हम मनुष्य दुःख भागते हैं क्योंकि उसके अगाध 
खैर दुर्ज्नेय विचारमें ऐसाही उचित ठचरा है। और 
यदि उसकी इच्छा हो तो शरीरमें राखके भी हमकेा 
सुखी रखना उसके कुछ कठिन नहीं है। आर 
परमेश्वरके सत्य शास्त्रसे प्रगट होता है कि जब मनुष्य 
निष्पापताकी दशामें था तब उसके खिये केाई दुःख 
नथा। न राग न शाक न रूत्य उसके था। बरन 
उसका शरोर उसके लिये अनेक सुखेंकका द्वार था। 
परंतु जबसे वच् पापी हुआ तबसे अनेक मानस चैर 
शारीरिक दुःखेंके अधीन हुआ। और एथिवी जल 
वायु आदिक सब बाह्य पदार्थ जे। पह्चिले उसके लिये 
केवल सुखके संपादक ये से पीछेसे अनेक दुःखें।के 
उत्पादक बन गये। इसलिये पण्डितांका यह सि- 
ड्वांत सर्वधा अयोग्य है कि शरोरमें .रहनाडी दुःख 
रूप है ॥ 

अब जीवोंके कर्म और जन्मको अनादि धाराकी 


०द्रे 
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बातके खंडनमें जे। ज्भी इमने कहा से केवल 
तुस्हारीही समझके अनुसार कहा। क्योंकि हम ते 
जीवका बार बार जन्म लेनाही नहीं मानत। जैर 
जे! तुम इसके सिद्ध करनेके लिये युक्ति लाते हो से 
इमारी समझमें दुबल है। जीव बार बार जन्म न 
माननेमें तुम्हारी समझमें पह्दिला दाष वेषम्य है। 
इसमें यदि तुम्हारा केवल यह तात्पथ है “कि परमें- 
अरने सभेका समान पद झौर समान सुख नहीं 
दिया है ते यह शंका हमारी समझमें कुछ भी नहीं । 
क्योंकि इम तो यह मानते हैं कि परमेश्वरने अपने 
उत्तम गुणेकी प्रगट करनेके लिये रूष्टिका बनाया 
सैर बच सब जीवेंकी बिना उनके कमके नये नये 
बनाता है। कौर अपनी स्टृष्टिको बिचिचता दिखानेके 
लिये उनको भी बिचिच प्रकारसे बनाता है। जेसे 
रक प्रकारके जीव वे हैं जिनका हम स्वर्गीय दूत कहते 
हें जिनका पद सेश्वर्य ज्ञान पराक्रम आदिक मनुष्योंसे 
कहीं अधिक हैं। वे अशरीरी जैर दिव्यरूप हैं। 
उनसे छोटे मनुष्य हैं। फिर उनसे भी अत्यंत छेटे 
निरबिवेक जीव हैं जसे पशु। फिर इतनेंकी तो हम 
जानते हैं परंतु परमेश्वरकी बिशाल सरष्टिमें कान कच्द 
सकता कि औरर भी भिन्न भिन्न पदके कितने जीव 
होंगे। फिर स्वर्गोय दूतांसं भी भिन्न भिन्न पदवी हैं। 
वेसे मनुष्योंमें भी भिन्न भिन्न पदवी हैं। तो जब कि 
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ईंशवरने इनके! अपनो स्वतंत्र इच्छासे बनाया है ते। 
उनमेंसे किसीके। यदि बड़ा पद दे स्लैार किसीकेा 
छोटा ते क्या इसमें किसीका दावा है। जे हम 
पहिले कुछ थे ही नहीं चै।र उहमके उत्पन्न करके 
उसने कुछ भी दिया है ते! इसमें उसकी केवल दया- 
ही है। ते क्या यह दया केवल इस बातसे अन्याय 
हे। जायगी कि उसने द्सरेके। हमसे अधिक दिया। 
यदि केाई किसी दरिद्रके। दस रूपये देवे ते वच्द 
उसके बड़े उपकार मानेगा। पर यदि दुसरे दरिद्रकेत 
से। रूपये देवे ते क्या पह्चेलिका उपकार अनुपकार 
हो जायगा बरन अन्याय टहरेगा। हम जानते हैं कि 
पापके कारणसे मनुष्योंका स्वभाव जे! भ्रष्ट हो गया है 
उस करके जब कि वे देखते हैं कि ज्ैरेंके। हमसे 
अधिक मिलता है ते। प्रायः ब्रा मानते हैं लैर डाह 
करते और दुःखी भी होते हैं। पर यह उनका दुःख 
उनके ग्रष्ट स्भावके कारणसे .है पर उसका केाई 
येग्य कारण नहीं है। इसलिये किसीके। न्यून और 
किसीके। अधिक दंनेमें कुछ अन्याय नहों। यह तेत 
है कि जब सभोंका दावा बराबर पाने पर हो! तब 
अन्याय होगा परंतु परमेश्वर पर किसीका दावा 
नहीं है ॥ 

पर अब यदि तुम कहो कि भला यद्यपि हम इस 
बातके| मान लें कि किसीके। छोटा पद कर किसीके। 
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महत पद दनेमें और किसोके! थेड़ा रेखर्य और 
किसीके।! बड़ा ण्श्वर्य देनेसें कुछ अन्याय नहीं है 
तथापि किसीकी अकारण दुःख देना तें। अन्याय 
ठहरेगा। और यहां कितने बड़े पापियेंका बड़ा सुख 
मिलता है और कितने जे। सज्जन हैं से। दुःखको 
लवरमेंं तड़पते हैं खैर बालक और पशु भी अनेक 
दुःख पाते हैं जिन्होंने कुछ पाप नहीं किग्रा है। से 
इन सब बातोंका क्या कारण टचहराते हो। ते इसका 
उत्तर सुने। इसमें कुछ संदेह नहीं कि पापका फल 
दुःख है। और इसलिये कि सब मनुष्य पापी हैं यह 
उचित है कि वे पापके कारणसे अनेक दुःख पावें। 
और यद्यपि मनुष्योंमें कितने लेग भले और सज्जन 
कहलाते हैं तथापि वे भी ईश्वरके साम्हने अपराधी 
हैं। क्योंकि मनुष्यकी दृष्टि त्लार ईश्वरकी दृष्टिमें बड़ा 
भेद है। मनुष्यको दृष्टि तो पापके कारणसे मलिन 
हो गई है इसलिये उनकी दृष्टिमें पापको बुराई 
ठीक ठीक प्रगट नहों होती। मनुष्योंमें जे। कितने 
लेग साधु और सज्जन कहलाते हैं इसका कारण 
केवल यही है कि वे और बहुतेंसे अच्छे हैं। परन्तु 
रेसा एक भी मनुष्य इस जगतमें नहों है कि जिसका 
मन अर स्वभाव पापके कलंकसे कलंकित न हुआ 
हे।। इसलिये वे भी जे। मनुष्थांसें सज्जन कइलाते हैं 
उस मष्ठा पविच परमेश्वरके साम्हने अपराधी जैर 
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दंडके येग्य हैं। परंतु यदि तुम. पूछो कि भला यद्यपि 
ऐसे सज्जन पुरुष भी दंडके याग्य हों तथापि जे! लग 
उनसे अधिक दुष्ट हैं वे क्यां सुखी होते हैं और 
ये क्यों उनसे अधिक दःख पाते हैं। ते इसका उत्तर 
सुने इस जगतमें मनुष्योंका न्याय होनेका स्थान 
नहों है। परंतु उनका पूर्ण न्याय मरणोत्तर होगा। 
खैर तभी हर एक अपनी अपनी करनीका ठोक ठीक 
कौर पूरा बदला पावेगा। परंतु यद्द जगत्‌ तो एक 
पाठशालाके सहश मनुष्योंके लिये शिक्षा प्राप्त करने- 
का स्थान है। इसलिये यहां जे! सुख अथवा दुःख 
होते हैं से कुछ हर ए्ककी करनीका बदलारूप 
नहों हैं। परंतु बहुधा ऐेसा होता है कि परमेश्वर हर 
सक मनुष्यके हितके लिये जेसा योग्य समझता है 
वेसाही उसके। सुख अथवा दुःख देता है। परन्तु 
किसके। कैन बात हित अथवा अहछ्ित है इसका 
निर्णय करनेकी हम लुमके योग्यता नहीं है। क्योंकि 
हम तुम हर णकके मन अर स्वभावकी खैर उसके 
भूत भविष्य वर्तमानकी दशाके और जे! उसको 
सुख अथवा दुःख क्षा उसके भाव परिणामके नहीं 
जान सकते। इसलिये यदि हम यह कहें कि इस 
संसारमें जे। जे। दुःख होते हैं वे सब अनिष्ट रूपहो हैं 
ते इसमें हमारी बड़ी भूल हागी। क्शोंकि सच पुंछे 
ते परमेश्वर दया करके हम पर इस संसारमें दुःख 
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भेजता है जिसतें हम दःखका खाद पा कर चेत जावें 
और पश्चात्ताप करके इंश्वरकी और फिरें खै।र अपनेके 
उस भावि दंडसे वचावें। ते देखे। यहांके दुःखेांके। 
देख कर परमेश्वरके न्याय पर शंका करना केसे 
ऋअविचारकी बात है। जब काई मनुष्य बिचारान्ध 
हाके कुकर्मकी राह पर चला जाता है जचैर किसी 
महा दुःखके कारणसे उसके ह्ृदयकी दृष्टि.खुल जाये 
खैर वचह चेत जाये और पश्चात्ताप करके ईश्वरकी 
ओर फिरे ते। वह मनुप्य उस दुःखके देनेमें परमे- 
शरका महा प्रसाद समझेगा कि नहों और जन्म भर 
इंश्वरकी स्तुति करेगा कि नहीं ॥ 

और यह मत समझे कि जे! साध और सुख्वभाव 
हैं उनके! इस दःख रूपी मै[षधकी आवश्यकता नहों 
है। उनमें भी बहुतसी भूल चूक औरर कसर रहती 
है। खैर बहुधा ऐसा होता है कि जे। ईश्वरके प्रिय 
दास हैं उनके। निञ् करके इंश्वर बिपत्तिकी दशा 
दिखलाता है कि वे सुबर्णके समान दुःखकी भट्ठीमें 
ताये जाके अधिक निर्मल हो जावं। ते देखे। केवल 
दुःखका नाम सुनके उसको सर्वधा बरा समझना 
ऋैर अपनी ह॒द्र बुड्धिसि उसके गुप्त कारणेक विषययें 
निर्णय करने लगना केसी अज्ञानताकी बात है ॥ 

बहुतेरे लोग पूछते हैं कि यदि पूर्व जन्म नहीं है 
ते कितने जन्मतेही अन्धे लंगड़ क्यों उत्पन्न इाते हैं। 
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खैर ईश्वर कितनेंकी तो ण्से त्लार कितनेंका भले 
चंगे उत्पन्न करता है क्या इसमें ईश्वरमं अन्याय न 
ठहरेगा। पर हम उनसे यहो कहेंगे कि भाई समुझ् 
बह्के बे.ला। क्या तुम ण्ेसे झद्र कीट पतंगके सहश 
हे। कर ईंश्वरके अगाध गंभीर अभिप्रायका थाह लेने 
चाहते होा।। का तुम हर एक मनुष्यके मन और 
स्वभाव खैर समस्त बाह्याभ्यन्तर दशाका जान सकते 
हे।। कान कच्द सकता है कि उनन्‍्हो लंगड़ और अंथों- 
के अबिनाशी आत्माका उनके चार दिनोंक कष्टके 
कारणसे क्या क्या कुछ हित होगा। यह तो है कि 
यद्यपि परमेश्वर अपनो बड़ी दयासे हमारे अबिनाशी 
आत्मार्क अनन्त कल्याणक लिये अनेकबिध दुःख 
रूपी कछैौषध इमकी देता है तथापि मनष्य अपने 
पापमं रुसे प्रमत्त हो रहे हैं कि बहुतेरे उनमंसे उन 
दुःखेंकके कारणसे भी चेत नहीं जाते और अपने 
पापेंसे पश्चात्ताप करके ईश्वरकी और नहीं फिरते। 
पर यह उनका ही दोष-हे इईंश्वरको तो उस बातमें 
दयाही ठचहरती है। क्या तुम्हारे यहां भी ऐेसी बात 
नहों लिखो है कि यस्यानुग्रहमिच्छामि तस्य वित्त 
हराम्यहम |) अथात्‌ जिस पर मैं अनुग्रह करने 
चाहता हूं उसके धनकी हर लेता हूं ॥ 

अब बालकों जैर पशुओंके दुःखकी बात रह गई। 
पर इसमें हम तुमकेा पुंछते हैं कि क्या यदइ्ट बात 


हु 
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निश्चित है कि जब केाई जीव दःख पाता है ते! केवल 
उसीके किये हये अपराधके सिवाय और केाई उसके 
दुःख पानेका येग्ब कारण नहीं हो सकता। जब केाई 
मनुष्य बड़ा गाजद्रोह करे ते राजा उस मनुष्यकेा 
घात करता है ल्ैौर उसके गांव जागीर और धन 
दोलतके। छीन लेता है। तब उसके लडके परिवारके। 
बड़ा दुःख हेता है यद्यपि वे लाग उस राजद्रोइके 
कममें कुछ भी भागी न हथे हों। ते क्या उस राजा- 
के। का ई अन्यायी कह्ठेगा। फिर यदि किसो राजाको 
प्रजा अति उत्तम आर सब बातोंमें अाज्ञापालक हो 
खैर राजाभी उससे अति प्रसन्न हे।। तथापि जब 
केाई बैरी गाजासे युद्ध करनेके। आवे ते राजा अपनी 
प्रिय प्रजाके। आज्ञा करता है कि तुम सबके। इस युद्में 
सेरो सहायता करना होगा। आर इस बातमें हजारों 
मारे जाते मैर बहुत दुःख पाते हैं यद्यपि उन्होंने 
अपने स्वामीका कुछ अपराध नहीं किया बरन जन्म 
भर उसको आज्ञा मानो थी। ते कहो कि उनके 
युद्धमें भेजनेसे राजा पर काई अन्याय टचरावेगा। 
फिर जैएर एक दृष्टांत सुने । एक राजाने अपने पुच- 
को विद्या सीखनेके लिये एक पण्डितरक हवाले किया। 
वह पंडित बड़ाही महात्मा विद्यावान्‌ अर चतुर था। 
खैर वच राजपुत भो अति सुशोल और परिश्रमी 
खैर गुरुकों आज्ञाका पालक था। उस परिडतने 
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उसकी सब प्रकारकी विद्या सिखाई। जब वह सब 
विद्यार्में निपुण हे। चुका ते पण्डितजो उसके राजा 
पास ले आये खै।र कहा कि एथिवोनाथ मैं आपके 
पुचकी सब विद्या सिखा चुका हूं अब केवल एक बात 
सिखानी रह गई जे! आपके पुत्रके लिये में बहुतरी 
आवश्यक जानता हूं पर वह ऐसी है कि जब लें आप 
मुझका क्षमा दानका बचन न दंवं मैं नहीं सिखा 
सकता । राजाने कहा महाराजजी अप णेसा क्यों 
कहते हैं में ते। अपना यह मचहाभाग्य समझता हू कि 
आप ऐसे महात्मा मुझकी मिल जऔर मैंने ता अपने 
बालककी आपके हवाले किया है और मुझे यह निश्चय 
है कि आप जे करेंगे से। केवल भलाही करेंगे। तब 
पण्डितने कहा कि अच्छा एक घोड़ा मेरे लिये सिद्ध 
करवाइण। से जब घोड़ा पण्डितजोके पास आया तो 
पण्डितजीने घोड़े पर सवार हो।क॑ राजकुमार को 
अपने पास बलाया। जब वह समीप अया ता पंडितने 
एक केड़ा बड़ जेरसे राजुपुचकी पीठ पर मारा और 
घोड़ेके दोड़ाके उसके कहा कि तुम भी घोड़के 
साथ दोड़ा। राजा यह देखके घबडाया खैर दाड़के 
पणिडतके पास जा कर कहा कि है महाराज यह आप 
क्या करते हैं। तब पंडितने घोड़ेके। ठद्दरा कर राजा- 
से कहा कि पएथिवोनाथ आप मेरी इस बातके क्षमा 


करिये। मैं केवल आपके पुत्रका हित चाइता हूं 
ए डे 
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खै।र मेरो समझसें उसके। इस एक बातका सिखाना 
बहुत आवश्यक था। क्यांकि वह राजपुत्र है खेर 
उसके यह बात सर्वधा बिदित नहों कि मार खाने 
झैर टूसरे तरहके परिश्रम करनेमें का दुःख हे।ता 
है। इन बातांका नाम भर वह जानता है पर उनका 
स्वाद उसके। कुछ भी मालम नहों। ते परमेश्वर की 
छकूपासे जब यह राजसिंहासन पर बेठेगा ते उसके 
दूसरेोंकी दुःख दर्द क्वॉकर मालूम होगी और जब 
केाई अपराध करे ते उसके शासन करनेमें कुछ 
केमलता खैर क्षमाकी ओर ध्यान रखनेकी बचद्धि 
क्यांकर उपजेगी। पर ये बातें ते अच्छे राजाआंमें 
आवश्यक हैं। से। जिसतें आपका पुत्र इन गुशेंसे भी 
रहित न रहे इसलिये मैंने यह उपाय किया है। 
से। देखे इस राजपुचने पंडितका कुछ अपराध ते 
न किया था तथापि उसके दुःख दंनेमें पश्डितकेा 
काई अन्यायी नहीं टद्दराता। पर यदि कोाई अज्ञानी 
जन पणिडतके अभिप्रायर्का न जानके कंवल दूरसे 
यह अद्भुत चरिच देखके अपने मनमें कहता कि देखो 
इस राजपुचसे केई भारी अपराध हुआ है या नहीं ते। 
पंडितने बड़ा अन्याय किया ते उसका कैसा अबि- 
चार शेर साहसी पन प्रगट हाता। इन सब दृष्टा- 
न्तोंमें हमारा यह तात्पय मत समझो कि राजा और 
पंडितकी बात और ईंश्वरकी बात सर्वथा समान है 
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अथवा उन प्रजाओंकी जिनके दःखका कारण राजा 
हुआ खैर उस राजपुचको दशा आर बालकों खैर 
पशुनकोीं दशामें सर्वथा समानता है अथवा उन 
सभोंके दुःखेंके फल ण्कही प्रकारके हैं। नहीं नहों 
रेसा हमारा तात्यय मत समझे।। क्योंकि बहुधा वाद 
करनेमें ऐेसा होता है कि अपने बादीका तात्परय न 
समझके उसके काई बचनेंका पकड़के खैर ही प्रकार- 
के अर्थ ले जाते कार उस पर दोष लगाते हैं। 
से। हम तुमसे बिनतो करते हैं कि ऐेसा मत करे। पर 
यह जाने कि इन सब दृष्टान्तांके ले आनेमें हमारा 
तात्पर्य केक्‍ल इस बातके दिखानेमें है कि ऐसा कुछ 
नियम नहों है कि जब जब किसोीकी कुछ दुःख होवे 
ते उसोके किये हुये अपराधक सिवाय जआर कुछ 
कारण नहीं हा। सकता। केवल तुम्हारे इस नियमकी 
निमूलता दिखानेहोके लिये हम उन दृष्टान्तोंका ले 
आये। जखौर बालक और पशुनक दुःखेंका देखके 
उनके पृव जन्मकी अनुप्निति करनेमें ते केवल वह् 
नियमही कारण हो सकता है झ्ै।र यदि वह नियम 
झूठा ठइरें तो वह अनुमिति भी झठो ठचरेगी। यदि 
तुम कहा कि राजा और पंडितके दृष्टान्त जे! तुमने 
कहे उनसे हमारा वह नियम खणिडत नहीं होता 
कि जब जब केाई जोव कुछ दुःख पाता है ते! बिना 
कुछ अपराध किये नहीों पाता। क्योंकि हमारे मतके 
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अनुसांर जिन लागेंने राजा और पंडितका अपराध 
न करके भी राजा चैर पंडितसे दुःख पाया है से। 
अपनेद्ी पुव जन्मके किये हुये पापका फल पाया है 
इसलिये उनके दःखका कारण भी अपराधही ठइरा 
तब इमारे नियमका भंग कहां हुआ। इसके उत्तरमें 
हम कहते हैं कि तुमने हमारे दृष्टान्तका ठीक तात्पय 
नहीं समझा। यदि उन्होंने पूर्व जन्ममें पाप, किया हो 
ते उस करके वे इंश्वरके अपराधी ठहरेंगें पर हमारे 
दृष्टान्तका तात्पय इस बातमें है कि उन्होंने राजा 
फिर पंडितका ते कुछ अपराध नहों किया तिस पर 
भी राजा कौर पंडित उनके दुःख देनेवाले हो।|के भी 
अन्यायी नहीं कहलाते। परन्तु उसीके किये हुये 
अपराधके सिवाय किसीका कुछ भी दुःख देनेका यदि 
'सैएर कोई योग्य कारण न होता तो राजा चैर 
पंडित अवश्य इस बातमें अन्यायो ठच्रते। क्योंकि जब 
काई किसीका बिना योग्य कारणक घात करता है 
तब भी तो तुम्हारे मतर्क अनुसार जे! मनुष्य घात 
किया जाता है से। अपनेही पूर्व जन्मके पापका फल 
भागता है पर क्या इससे वह मनुष्य जिसने अकोरण 
घात किया निदाष ठचह्दरता है। इसलिये इमारे 
दृष्टान्त निश्चय करके इस बातको सिद्ध करते हैं कि 
किसो मनुष्यके दुःख पानेके याग्य कारण उसीके किये 
हुये अपराधके सिवाय औरर भो हो सकते हैं और 
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तुम्हारा वह नियम निमुल है।, हां हर रक दुष्कर्मी- 
के। परलेकमें जे! भयकझूर दरड भागना होगा उसके 
विषयमें ते। वह नियम ठीक है। पर इस चार दिनें- 
के जीवनमें जे। अन्य कालके लिये झ्॒द्र दुःख होते हैं 
उनके विपयमें वेसा नियम टहरानेके लिये केाई 
पक्का कलैर निश्चायक प्रमाण नहीं है। क्लैर यह जाने 
कि बालकें जैरर पशुनके। जे। दःख हेते हैं से। 
सनज्ञान मनष्यांके दःखकी अपेक्षासे अत्यन्त श्द्र हैं 
यद्यपि देखनवालेके वे ऋत्यन्त भयंकर देख पडते हैं। 
क्यांकि यह निश्चित है कि जितनाही ज्ञान कम हाता 
है उतनाही दःख कम होता है। से। सच पूंछे। ते 
बालकेंके दुःखाके दखनेवाले मा बाप इत्यादिकेंकेा 
जितना दुःख हाता है उतना कदाचित्‌ उन बालकें- 
के। न हाता हागा। खैर यद्यपि उन दःखेंका केई 
फल अभी हमारी दृष्टिमं प्रगट न हे। तथापि निश्चय 
करके जाने कि इंश्वरग्ने उनकेगा किसी अत्यन्त उत्तम 
खैर शुभ परिणामके लिये होने दिया है कि जब 
वचह हमारी दृष्टिमें प्रगट होगा तब हम कहेंगे कि 
इस परिणामकी भलाईके सान्हने उन दुःखेंकी बराई 
कुछ चचाके भी थेग्य नहीं है। फिर यह बात भी 
ईश्वरके सत्य शास्तसे हम पर प्रगट उ्ोती है कि इस 
जगतमें ५:खके प्रवेश करनेका मख्य कझेतर आद्य कारण 
पापही है हर इर रक जे। ६ःख भागता है उसके 
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दुःखका दुष्कम अथवा दुष्ट स्वभावके साथ जे दुष्कर्म- 
का बीज रूप है साक्षात्‌ अथवा परंपराका कुछ संबंध 
रहताही है। तथापि हम कहते हैं कि सर्वशक्तिमान 
परमेश्वरके काम रेसे गंभीर और दुबाध हैं कौर 
वह अपनो अचिन्त्य बड्धिसे एक रक बातकेा ण्सी 
ऋनेक भिन्न भिन्न प्रयोजनेंकी उत्पादक ठचहराता है 
कि हम यह निश्चय करके नहों कह सकते कि जब 
जब केई जीव इस जगतमें कुछ भी दःख पाता है तब 
उसीके किये हुये पापके सिवाय जैर केाई योग्य 
कारण नहीं हो |सकता। क्यांकि उस बातके बहुतसे 
याग्य कारण हे। सकते # जिनके हमारी अल्प बुद्धि 
नहीं जान सकती । इस लिय बालकों और पशअराके 
अथवा गैर किसोके कुछ दःखके देखके झटपट णेसा 
लिश्वय कर बैठना कि उनका काई पर्व जन्म था च्ैर 
उसमें उन्हांने कुछ पाप किया था यह केसी साहसको 
बात है। रसे अद्भुत सिद्दान्तके स्थापित करनेके लिये 
ते केाई पक्का और निमग्बायक प्रमाण चाहिये। यह 
ते प्रगट है कि बार बार जन्म लेनेकी बात बड़ों 
अद्भुत है। हां हिन्दुओंके लड़क पनसे सुनते सुनते 
उसका णेसा अभ्यास हा गया है कि उनको दृश्थमें 
कुछ अद्भुत नहीं देख पड़ती परन्तु सच मुच यह बात 
घत्यन्त अद्भत ब्लैर झटपट बिश्वास करनेके योग्य 
नहीं है कि इम लेग अनादि कालसे अगणित बार 
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देव मनुष्य हाथी घोड़ा कुत्ता बिल्ली बांदर चुहा बिच्छ 
गेजर होते आये हैं। क्या रसे ऐसे तमाश हम देखते 
आये हों चैर उनमेंसे रक बातका भी अब हमके 
स्मरण न रह। यदि कहे। कि बाल अवेस्थाकी बातका 
अर कितनो सज्ञान पनकी बातांका भी इमके 
सारण नहीं रहता। ते हम कहते हैं कि क्या हम 
इतने अगणित जन्मोंमें बालकचही होते आये हैं। कर 
यद्यपि हम सज्ञान पनको कितनो बातेंके भूल जाते 
हैं तथापि हजारों बातांका स्मरण हमारे जीवनके 
साथ मानें एक हो रहता है। सच बात यहो है कि 
सारे संसारका साधारण अनुभव यही कचता है कि 
हमारे जीव उइमारे शरीरके साथ उत्पन्न किये गये 
हैं। यदि काई कह कि यह बात स्वधा असंभव नहों 
है कि हम हर एक नया जन्म लते समय अगले जन्मु- 
को बातके। भूल जायें ते हम मान लेत हैं कि यह 
सवंधा असंभव नहों है। पर गेसी बहुतसो बातें हैं 
जे! सर्वथा असंभव नहीं हैं तथापि उनके हम झट- 
पट नहीं मान सकते। क्या यह बात स्वेथा असंभव 
है कि हाथियोंके पंछीके समान पंख फट निकलें 
औैर वे आकाशमें उड़ने लगें। तथापि यदि केाई 
मनुष्य आ कर हमके। ऐेसी बात कहे ते! इस एका एक 
उसके बचन पर बिश्वास न करेंगे। हां यदि वह 
अपनी बातकी सच्चाइंके लिये काई अत्यन्त प्रबल 
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प्रमाण दिखावे ते तब इमें उस बातकेा भी मानना 
पड़ेगा नहों ता नहीं। क्योंकि यह जाने कि जे। बात 
जितनीडी अधिक अद्भुत हो उसके लिये उतनाही 
अधिक प्रबल प्रमाण चाहिये। से तुम्हारो बार 
बार जन्म लेनेकी अद्भुत बातके लिये कोई पका चार 
निश्चायक प्रमाण नहों है इसलिये उस पर भी 
बिश्वास नहीं कर सकते। क्योंकि यह जे तुम्हारा 
नियम है कि जे! जे। किसी जीवके कुछ दुःख होता 
है उसका योग्य कारण उसीके किये हुये पापके छोड़ 
और- कुछ नहीं हो सकता से अत्यन्त दुर्बल है। 
राजा पैर पंडितके दृष्टान्तोंमं हमने दिखाया कि 
उसके खैर भी योग्य कारण है। सकते हैं। और यह 
भो जाने कि राजा ज्ौर पंडितके व्यवहारसे पर मे- 
अरका व्यवहार ता अनन्त गुणित अधिक बिशाल 
खैर गंभीर है। इसलिये राजा आदिके व्यवहार में 
जहां एक कारण हो तहां कान जान सकता है कि 
परमेश्वरके व्यवहारमं कितने कारण होंगे। क्या तुम 
परमेश्व रके सम्यूण बिचारका पता लगा सकते हो 
फेर हर एक बातके विषयसें निश्चय करके कच् सकते 
हो कि यहो इसका कारण है जै।र दूसरा कुछ नहीं 
हो सकता। इस विश्वमें रेसे अगणित पदार्थ हैं 
जिनका प्रयोजन हम तुम कुछ भी नहीं बता सकते तो 
क्या उनके विषयमें कहागे कि इसका कुछ प्रयोजन 
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है ही नहों। ईश्वरका यह विश्व रूपी यन्त्र रेसा 
विशाल है कि इसका अन्त नहों लग सकता। इसमें 
जे। अगणित पदार्थ हैं उनमेंसे हर एकके क्या जानिये 
क्या क्या गुप्त कारण हैं खैर क्या क्या फल हैं कैर 
क्या जानिये एक एकका कितमी खैर अगणित बातेंसे 
संबंध है। उन सभों पर दृष्टि करके परमेश्वरने इस 
यन्त्रकेा बनाया है खैर उसके अाप चलाता है। 
इस महा बिशाल खयन्त्रमेंसे केवल एक भागके भी 
अत्यन्त छोटे भागके! हम देखते हैं खै।र जब हमके 
मालूम पड़ता है कि यदि यह बात णेसी नचहेती 
ते अच्छा हाता तब हम उस पर शंका करने लगते 
हैं। परन्तु परमेश्वर जिसकी दृष्टि उस सम्पूर्ण यन्त्र 
पर है खैर जे! जानता है कि इसमेंकी हर एक 
बातका कान कान बातके साथ संबंध है और हर 
णएकका क्या फल है कौर सब मिल कर अन्तके 
कैसे परिणामके। प्रगट करेंगी: वह्दी जानता है कि 
मैंने जे। बात जसी बनाई है वह सर्वथा ठीक खैर 
अपने योग्य स्थान पर है। जब किसान अपने बहु- 
मुल्य बीजके। सिट्टीमें डालता जै।र उस परसे पटिया 
फेरता है तब याद केाई अजन्ञानी जन उसे कद कि 
अरे यह तूने क्यों बीजका नाश किया तो क्या वह 
किसान इंसके न कहेगा कि थाड़ासा धोरज धरे 
ते देखागे कि जिसके तुम अभी नाश समझते हो 
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उसका परिणाम अंतके अत्यंत शुभ श्र हितकारी 
छाोगा। इसी प्रकारसे जाने कि ईंश्वरने भी जे। यह 
विश्व रचा है से अत्यंत उत्तम परिणामके लिये रचा 
हे पर अभी हम उसके नहों जान सकते बरन 
कितनी बातें हमका उलटी पुलटी ज्ौर कितनी 
निष्फल और अयाग्यसी भी जान पड़तीं हैं। क्योंकि 
परमेश्वरर्के इस विश्व रूपी महा यन्त्रक चलानेक जे। 
नियम हैं झ्ैौर उसके विषयमं जे। उसके बिचार 
हैं से ऐसे गरभीर हैं कि हमारो ता क्या बरन स्वर्गीय 
टूलांकी भी बुद्धि चकित हो जाती है। उसके बिचा- 
रको नेंवें अनादि भूत कालमें धरी गई हैं मर 
उसके शिखर मानें अनंत भविष्य कालमें घुसे “हुये 
हैं। पंर निश्चय करे। कि सब बातें मिलके अन्तको रेसे 
उत्तम परिणामकी प्रगट करेंगीं कि जिसमें परमेश्वर- 
का महिमा खैर उसके परम सुंदर गुणे।का प्रकाश 
हे।गा। परंतु पंडित लेग इन बातोंकी नहीं बिचार ते 
उनको बुड्ििका यही दोष है जिसको हम पच्लि भी 
चघरचा कर चुके। वे परमेश्वरके भो सब काम और 
अभिप्रायकाी यूं बिचारने लगते हैं कि जसे किसी 
मनुष्यके। उनका मन इस बात पर प्रतोति नहीं कर 
सकता कि परमेश्वरके बिचार जैौर काम हमारी 
बड्िसे अत्यंत परे हो सकते हैं रेसा कि हम कितना 
भी उनका पता लगाने चाहें तथापि न पा सकें। वे 


९ भध्याय |] २ भाग। ११७9 


डूस बात पर विश्वास नहीं कर,सकते कि इस परमें- 
श्रको स्टष्टिमें ऐसी अगणित बातें हो सकती हैं कि 
यहयपि उनका केाई कारण हम्के न मालूम हो 
तथापि उनके अनेक योग्य कारण हे। सकते हैं जिनके 
परमेश्वरही जानता है। इसीलिये वे हर एक बातका 
अपनोही अल्प बुद्धिसे ठिकाना लगाने चाहते झऔौर 
मन माने नियम जअ्ैर सिद्धांत ठह्राते हैं। यही 
उनको सब भूल चुकका कारण है। पर हम तुम्हारी 
बिनती करते हैं कि ऐेसी बिचारकी रीति छोड़ दो 
क्यांकि यह अत्यंत की रीति है। पर अबसे नई 
रीति सीखे। ते! कभी भूलमें न पड़ोगें। जब तुम 
परमेश्वरके विषयमें के।ई बात बिचारने लगते हे ते 
पहिले देखा कि कान कान बात इहमारो धड्जिको 
सीमाके भीतर है म्औैौर उस बातमें बुश्चिके दोड़ाओ 
खै।र बिचार करे।। पर जे! बात इमारी बुड्धिसे परे 
है उसके विषयमें चुप रहनाही बृड्िका पूर्ण लक्षण 
है। क्या जानिये कि फ्रमेश्वरने इसीलिये अपनी 
सरूश्टिमेंकी कितनी बातांके कारण हमसे गुप्त रक्‍्खे हैं 
जिसतें हम नम्नता जैार ईश्वरको उत्तमता पर दृढ़ 
विश्वास करना सोखें। खैर यही भक्तिका एक बड़ा 
लक्षण है कि यद्यपि हम परमेश्वरकी कितनी बातें- 
के। ऐेसा देख जिनका कुछ भो कारण इहमकेा न 
जान पड़े बरन इमारो अल्प दृश्टिमें वे अयेग्य भी 
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दिखाई देवें तथापि हम अपने मस्तकको नंवाके खैर 
अचल बिश्वाससे मान लेवें कि वे सब उत्तम प्रैर 
योग्य हैं। और इस बातसें हमारी नम्नता शेर 
बविश्वासकोी हृढ़ताकी परीक्षा है। पर इस विषयमें 
रक बात आवश्यक है कि पहिले हमके। यह निश्चय 
हो कि यह बात परमेश्ररद्दोको है तब अल्बत्ता 
इहमकी नम्रतासे उसके मानना योग्य होगा। प्र 
तुम्हारे वेद पुराणोंमें जे! बातं ईश्वरके विषयमें लिखी 
हैं उन पर यह बात नहीं लगा सकते क्योंकि उनके 
विषय यह निश्चय नहीं हो सकता कि वे ईश्वर को 
ओरसे हैं। बरन इजारों बातांसे यह अत्यंत स्पष्ट 
होता है कि वेद पुराणादिक ग्रंथ केवल मनुष्योंकी 
कल्पना है। परंतु जे! बातें हम साशझ्मात्‌ ईश्वरकी 
रूष्टिमं देखते हैं जसे कि बालकादिकांका दुःख 
भागना इत्यादि उनके विषयमं ते कुछ संदेह नहीं 
कि वे इंश्वरको ओरसे- हैं अथवा नहीं। खैर उन्होके 
विषयममं हमले कहा कि नम्नतासे मान लेना चाहिये ॥ 

खैर इसो प्रसंग हम खैर भो एक बात तुमसे 
कहते हैं कि खिस्तीय शास्त्रमें भो जे। परमेश्वर का 
सत्य शास्त्र है बहुतसी ण्सी बातें हैं जे। हमारी बच्चिमें 
नहों आ सकतों। परंतु खिस्तीय शास्त्रमें यह एक 
उत्तमता है कि जे! जे। बातं उसमे शंका करनेके 
याग्य हैं से कंबल वही हैं जे! इम साध्यात्‌ ईश्वरकी 
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रूशिमें देखते हैं अथवा ठीक वसीदी हैं। इसलिये 
यदि काई उन बातोंके कारणसे खिस्तीय शास्त्रकी 
सच्चाई पर संदेह करेगा ते उसके ईंश्वरकी रूष्टि 
पर भो संदेह करना पडेगा। इसलिये ज़दि इम 
म्रिस्तीय शास्त्रमें वही बात पाते हैं जेए इंश्वर की रूष्टि- 
में साध्यात्‌ देखते हैं ते धम व्योांकर उस पर शंका 
करें। केवल यही ण्क .दाष कदाचित्‌ तुम खिस्तीय 
शारत्र पर लगाआअरगे कि वह रेसी कठिन कठिन बाते- 
का कारण हमके क्यों नहों बतलाता जिसत॑ हमारी 
शंका दूर हो जायं। पर देखे क्या ईश्वर अंपनो 
सरूशिको कटिन कटिन बातांका कारण हमकीा बतलाता 
है। ते। केवल कारण न बतलानेसे क्यांकर दोष 
लगा सकते हैं। बरन इसमें ते खिस्तीय शाक्त्रको 
घ्रधिक उत्तमता प्रगट होती है। क्योंकि वह ईश्वरका 
शास्त्र है मनुष्यका नहों इसलिये वह इहमके। गुरू 
कै।र प्रभके समान सिखाता है -खै।र आज्ञा करता है 
न कि वादी होके हमसे बाद करने चाहता है। और 
जिस प्रकारसे हमके। ईंश्वरकी सरष्टिकी उन बातेके 
जे! हमारी समझमें नहों आती नखतासे मान लेना 
येग्य है वेसाही ईश्वरके शास्त्रमंकी भी वेसी बातेंके। 
नम्रतासे मान लेना अवश्य है क्योंक्रि हमने कहा 
कि इस शास्त्रकी जिन जिन बातें पर शंका होती है 
वे केवल वेही हैं जे। ईश्वरकी स्टष्टिमें देख पड़ती हैं 
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अथवा टोक वेसीही हैं। इसके सिवाय खिस्तीय 
शास्त्रके ईश्वरोयत्वके सिद्ध करनेके लिये अनेक अंत- 
गत ब्रैर बाह्य प्रमाण भी हैं। यदि तुम उन अंथेकेा 
जे। उस शूस्त्रके प्रमाण निरूपण पर लिखे हैं पढ़ागे 
और बिचारेगे ते। यद्द बात तुमके। मालूम होगी। 
से। जब कि इस बातके साधक अनेक प्रमाण हैं कि 
खिस्तीय शास्त्र ईश्वरीय है ते उसको बाठेंके! मान 
लेना आवश्यक है। पर ये दोनों बात॑ बेंद पुराणादि- 
केंमें नहीं। क्योंकि पहिले ते। जे! बातें उनमें शंकाके 
याग्य॑- हैं से। कुछ वे नहों हें जिनके हम साश्तात्‌ 
इंश्वरकी रूष्टिमें देखते हैं। फिर वे कुछ ऐेसी गंभीर 
जलै।र गहन भी नहीं हैं जिनके विषयमें हम कह सकें 
कि हां ये बातें हमारी बुडिसे परे हो सकतों है। 
बान वे ऐसी हैं कि जिनके पढ़नेसे बिचार करनेसे 
खै।र माननेसे मनुष्यका स्वभाव सौर मन अत्यन्त 
स्रष्ट होता है। जेसे ब्रह्मा विष्य महादेव हुष्ण इत्या- 
दिकेंके म्रष्ट चरिच हैं। खैर यह उनके लिये एक स्पष्ट 
प्रमाण है कि वे कुछ ईश्वरकी उन गंभीर ज्ै।र गहन 
बातोंमेंसे नहों हैं बरन मनुष्योंके म्रष्ट स्वभाव और 
मनके सेतेसे निकली हैं। फिर दसरो बात जे 
खिस्तीय शास्त्रक्ते लिये है से भी वेद पुराणादि- 
कोंके लिये नहीं है। अर्थात्‌ उनके लिये काई ण्से 
अन्तगगत और बाह्य प्रमाण नहीं हैं जिनसे उनका 
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इंश्वरकी तरफसे होना सिद्ध हो बरन इसके उलटा 
जिधर जिधरसे उनको परखते हैं उधरसे उनको 
झूठाईडी सिद्ध होती है ॥ 

पस्यब हम इस प्रासंगिक बिचारके! छोड़के फिर 
न्याय जार वेशेषिककी बातोंका बिचार करें। जीवेंके 
अनादि माननेमें न्यायके मतमें यह भी ण्क बड़ा 
दाष ठइ्रता है कि इंश्वर प्रै।र जीवमें जे! बास्तविक 
संबंध है उसमें न्यूनता आतो है तब उस संबंधकें 
कारणसे जीवोंके जे। जे ईश्वरके विषयमें करना है 
उसमें भी न्यूनता आतो है। क्योंकि जब हम इस 
बातके मानते हैं कि हमको जीव शरीर समेत ईश्वर - 
हीने उत्पन्न किया है ल्लार हमारी स्थिति चार जे। 
कुछ हमारा है सब उसीसे है तब हम पर ईध्वरका 
पूर्ण अधिकार ठहरता है अर इस कारणसे हमकेा 
यह उचित ठहरता है कि अपने सर्व अन्तःकरणसे 
खैएर सर्व भावसे इंश्वरसे प्रेम: करें उसका आदर 
करें और उसके हो रहें। पर जब केाई रेसा माने 
कि जीव ते स्वतःसिद्ठ है और जे। कुछ वह इंश्वरसे 
पाता है से। अपनेही कमंसे पाता है तब ते ईश्वरका 
स्वामित्व जीव पर अत्यंत एकर्देशोी ठहरा इसलिये 
जीवकेा भी जे! कुछ परमेश्वरका प्रेम कौर आदर 
करना है से! भो एकदेशीही ठइरेगा ॥ 


म् 
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३ तोसरा अध्याय । 

जिसमें न्याय और वशंधिक ओऔर और दक्षन कत्ताओंका 

जीवको दुर्दशाके ज्यथात्‌ उसके बंधर्क कारण आर उससे 

छटनेके उपायके विधयमें जे! मत है उसकी यशीक्षा च्ह् 

और घमाप्रमक ययाथ खरूपका संदापम बगन है और 

दर्शनकारॉक घमाधर्म और उनके फल आदिके विधयमें 

जो मत हैं उसको परीक्षा है । 

ध्रब गैर एक बात जे! हमकीा जानना अवश्य है 
से यह है कि हस जीवकी दर्देशा ऊएर उसके कार ण- 
के औैर उसके टूर होनेके उपायका जानें पर इन 
बातेंके विषयमें जे! ब्णन न्याय खैर वेशेपिक खैर 
और दर्शनेंमें किया है उसमें भी बहुल भूल है। सब 
दर्शनकार इस बातको ते। मान लेते हैं कि सब मनुष्य 
दुर्दंशांमे हैं त्रार उनके मतके समान दुदंशा यही है 
कि बार बार जन्म लेना अनेक दःख भागना इत्यादि। 
परंतु हमारी समझमं यह मनुष्येंकोी दुदशा नहीं है 
परंतु सच मुच जे। उनकी दुदंश है से। इससे भी अत्यंत 
भयक्लर है। पर भला इस 'बातकेा छेाड़के यदि हम 
उनसे पूछे कि जे! कुछ मनुष्योंकी दुर्दश है उसका 
कारण क्या है ते वे कइते हैं कि अज्ञान है खे।र वह 
अज्ञान यहो है कि मनुष्य अपनेका शरीरादिकांसे 
अभिन्न समझता है। फिर यदि हम पूछे कि णेसा 
समझनेसे क्या हानि होती है। ते थे कहते हें कि 
शरोरकी आत्मासे अभिन्न मानभेसे राम इंप उत्पन्न 


३ अध्याय || ए भाग। १२३ 


होते हैं उस करके मनुष्य भले और बुरें काम करने 
लगता है उनसे धर्म और अधर्म उत्पन्न हेते हैं तब 
उनके फल भागनेक लिये बार बार जन्म खग नरक 
और सुख दुःख प्राप्त करना पड़ता है और यहघ्षी 
मनुष्यकी दुदंश है। इसलिये वे समझते हैं कि जब 
जीवकीा यह ज्ञान प्राप्त होगा कि मैं शरीरादिकोंसे 
भिन्न हूं-तब सारी दुर्दशसे छट कर मुक्त होगा। 
इस बातका पूरा बरणन प्रथम भागके दूसरे अध्यायसें 
देख लेओ।। पर इस विषयमें शास्त्रकारेंके जितने 
सिद्दान्त हैं उन सभोसें हमको बड़ीही भूल देख 'पड़ती 
है जिसका हम क्रमसे इस अध्यायमें बर्णन करते हैं 
और पढ़नेवालेसे हम यह बिनतो करते हैं कि यह 
विषय बड़ा भारी है क्योंकि यह हमारे अनमोल 
आत्माके निस्तारसे संबंध रखता है इसलिये पश्चपाल- 
का छोड़के मनको स्थिरता जर धीरजके साथ इन 
बातोंका सेचे ॥ 

पहिले तो रुसे मनुष्य बहुतही थोड़े होंगे जे! शरीर 
और ऋआत्माका सर्वथा अभिन्न समझते हों। प्रायः 
सब मनुष्य जानते हैं जार मानते हैं कि आत्मा जे 
चेतन है खैर शरीर जे जड़ है उन दोनेंक तत्त्व 
भिन्न २ हैं। पर तुम कहते हो। कि सब मनुष्य कहते 
हैं कि मैं काला हूं मेरा हूं इससे प्रगट होता है कि 
उनके इसब-विषयमें अज्ञान है। ते इम कहते हैं कि 


४ दे 
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रेसा कहनेमें कुछ अज्ञान नहीं है। क्योंकि यद्यपि 
आत्मा और शरोर तक्तसे भिन्न हैं तथापि उन दोनोें- 
में परमेश्वरने ऐसा हढ़ सम्बंध रक्खा है कि माने वे 
दोनें मिलके णक हो रहे हैं जैौर उन दोनोंके 
मिलाके मनुष्य कहते हैं। इसलिये जब मनुष्य कहता 
है कि में तव वह केवल अपने अात्माके। अथवा केवल 
शरोरके। नहों कहता परन्तु दोनेंके मिला कर 
कहता है। म्ैर इसीलिये यद्यपि वह शरीर की बातें 
अपने पर लगावे जेसे मैं काला गे।रा इत्यादि अथवा 
आत्माकी बात अपने पर लगावे जेसे मैं ज्ञानो अज्ञानी 
इत्यादि ता इससे यह नहीं सिद्ध होता कि उसके 
यह बात मालूम नहीं है कि मेरा आत्मा शरीरसे 
भिन्न है। यह ते। प्रगट है कि मनुष्य कभी २ संपत्ति 
अआदिकेा भी मानें अपने साथ एक करके मानते 
खैर संपत्तिके क्षीण होनेसे कहते कि हम क्षीण हो 
गये पर इस बातका' किसके विश्वास होगा कि रेसा 
कदनेवाले लेग सच मुच संपत्तिके। अपना आत्मादी 
समझते हैं। फिर यह बात बेलनेवालेको० इच्छाके 
अधीन है। क्योंकि यह ते स्पष्ट हैं कि शरोर पैर 
अआत्माके बोचमें मनुष्यका मुख्य जैर उत्तम भाग ते 
आत्माही है इसलिये कभीर मनुष्य अपनेके! केवल 
आत्माही मानके औेर शरीरके केवल ण्कदेश 
जानके ऐसा भी कहता है कि मेरा शरीर मैं इस 


३ अध्याय ।] ए भाग। १२५ 


शरोरके छोड़के जाऊंगा इत्यादि। से। तुम जे काला 
हूं गाोरा हूं ऐसे वाक्योंसे मनुष्योंके! महा अन्नान 
कूपमें गिरे समझके उस अज्ञानके सारे अनर्थका 
कारण ठहराते हो से! सर्वथा निर्मुल है ॥ 

फिर यद्यपि कितने लाग ण्से अज्ञानी हों कि 
शरीरहोके। आत्मा समझें तथापि उनके। यह सिखाने- 
से कि तुम्हरा आत्मा शरीरसे भिन्न है वे भले और 
बरे कार्मोंके करनेसे न बच सकेंगे। पर पणिडित लेाग 
समझते हैं कि उनका रेसा जानना अवश्य उनके 
भले जार बुरे कार्मोंसे बचावेगा। क्योंकि जब मनुष्य 
ऋआपत्माके! शरोीरसे भिन्न समझेगा तब वह यह भी 
मानेगा कि शरीरके नाशके साथ अआत्माका नाश नहीं 
होता बरन वह मरनेके अनन्तर भी रहता है' और 
उसको अपने कर्मांका फल भागना पड़ता है। चैएर 
जब वह यह सेचेगा कि पाप और पण्थके फल 
भागनेके लिये कैसे नरकमें जैंएर सवर्गमें जाना पड़ता 
खैर यद्यपि स्वर्गमें सुख- मिलता है तथापि वह कैसे 
अनेक प्रकारके दुःखसे मिश्रित रइ्दता है सै।र अन्तके। 
जब उसका भोग पूरा होता है तब कैसे वच् सुख भी 
दुःखका कारण होता है वसेडदी बार २ जन्म मरणके 
चक्रमें समते फिरना और अनेक सुख दुःख भागते 
रहना इत्यादि कैसी बड़ी दुर्दशा है और श्णस्त्रोंक 
अनेक हितेपदशा!ंसे जब उसकी दृशिमें इस लेक 


१२६ पडदर्शन दर्पण । [३ अध्याय । 


खैर परलेकके सममत्त सुखांकी अत्यन्त तुचछता प्रगट 
हे। जायगी तब वह मनुष्य अवश्य करके पुण्य और 
पापसे उदास होके सुकर्म और दुष्कर्के करनेसे 
आ्लग रहेगा। इसके उत्तरमें हम कहते हैं कि यह 
आशा व्यथ है। क्योंकि हम कह चुके कि बहुधा सब 
मनुष्य इस बातकेा जानते हैं कि आत्मा शरीरसे 
भिन्न है। तुम जाके किसी मनुष्यके। जे। बड़ाही मूर्ख 
है इस विपयमें पछे ते। वह भी कह्ठेगा कि हां मरने- 
के पोछे मुझके। अपने कर्मांका फल भोगना है। पर 
क्या बह ज्ञान उनके सुकम दृष्कमसे अलग रख सक्ता 
है। पर कदाचित्‌ यह कहे कि वे मुख लेग यद्यपि 
इस बातके जानते हैं तथापि उस पर अच्छे प्रकारसे 
मन नहीं लगाते इसलिये उनके राग इंष टूर नहीं 
हेति पर जे। इन बातांका श्रवण मनन निदि- 
ध्यासन करेंगे उनके क्यों न दूर होंगे। पर इम कचते 
हैं कि मनुष्यके खभांवकी दशाका अच्छे प्रकारसे 
बिचार करनेसे यह बात स्पष्ट होती है कि इतना 
सब करनेसे भो राग द्ेष सर्वथा दूर नहीं हे 
सक्ने। यहां रक बात इमके| कहना आवश्यक है 
कि तुम जे। सुकम और कुकर्म दोनेांका बन्धका 
कारण समझते हो से। इहमारो समझमें अत्यन्त अयेग्य 
है और इस विषयमें जे। पंडितोंकी भल है उसके। 
इस थोड़ा आगे चलके दिखाते हैं। पर दुष्क्स ते 
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सच सुच बन्धका कारण है खेर उससे अलग रहना 
अत्यन्त आवश्यक है। और चाहता ते था कि मनुष्य 
लेग दुष्कमंके भावि दण्डके। सेचके उससे अलग 
रहते। पर बड़े खेदकोी बात है कि मनुष्यका खभाव 
ऐेसा बिगड़ा है कि यद्यपि वह कितना भी विचार करे 
तथापि सर्वथा सर्व प्रकारके कुकरमंसे अपनेके। बचाना 
यह बात छससे कभी नहों हो सक्ती। हां तुम जे 
सुकमसे बचनेके लिये इतनी चिन्ता करते हो से। कुछ 
आवश्यक नहीं है। क्योंकि मनुष्य यहां लें बिगड़ा है 
कि जे। वह अच्छेसे अच्छा काम भी करे तथापि उसमें 
बहुत कुछ दुष्टता और न्यूनता रहती है आै।र काया 
बाचा और मनको पूरी शुद्वतासे एक अच्छा कम भो 
उससे नहों होता और इसलिये यद्यपि रेसे कौमोंसे 
मनुष्योंमें कोई प्रशंसा पावे तथापि ईश्वरकी दृश्िमें 
जे। हर एककोी बाह्याभ्यन्तर दशाके जानता है उसका 
सुकर्म भी दुष्कर्मही उच्दररता है। इसलिये जाने 
कि बेचारे मनुष्य सुकर्मसे तो आपसे आपरही बचे हैं 
उसके लिये उपाय बताना आावश्यक नहों। पर 
रहा दुष्कर्मसे बचना से! ते मनुष्यके किये हुये केाई 
उपायसे नहों हो सक्ता। क्या केवल ऊपर ऊपरको 
चोरी हत्या व्यभिचार लड़ाई झगड़ा, अन्याय इत्या- 
दिक सेवचे रहना यही सब कुकर्मसे बचना है। नहों 
नहों। मनुष्यका सारा कर्तव्य कर्म इन दे बातोंसें है 
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कि वह अपने सारे अन्तःकरणसे खैर अपनी सारी 
बुद्िसे सैर अपने सारे बलसे ईश्वरके प्यार करे खैर 
दूसरी बात यदद कि अपने समान सब मनुष्योंके प्यार 
करे। और केई काम इन दो बातोेंके विरुड़ करना 
अथवा इन बातेंमें कुछ न्यूनता करना पाप कम 
ठहरता है। पर इन दो बातेंका पूरा करनेवाला वहो 
कहलावेगा जिसको सारो इच्छाओंमें क्र मनकी 
सारी चिन्ताओंमें कर सारे बचन चर सारे कामेंमें 
ऊपर कहे हुये ईश्वर और मनुष्यके प्रेमके विरुद्व एक 
बात भी न पाई जावे। पर णेसा कान हो सक्का है। 
प्रायः मनुष्य अपनेही भोतरके देषोंके। आपही नहीं 
जानते पर वे उनसे छिपे रहते हैं खैर कितनी ऊपर 
ऊपरकी अच्छी क्रियाओओंके। देखके अपनेके। सरा- 
हते हैं कि हम ते अच्छे हैं। पर जब मनुष्य विवेक- 
का दीपक लेकर अपने मनकी अंधियारी केटठरीमें 
नित्य र बरन घड़ी २ पेठटा करेगा जैर उसमेंके हर 
रक केनेके। देखेगा क्र अपनी हर एक चिन्ता कलर 
वचन जैर कामकी तैजलेगा बरन इसो बातका श्रवण 
मनन निदिध्यासन करेगा तब उसके यह साशझ्ात्कार 
होगा जे। अल्बत्ता बड़े कामका है कि हाय मैं ते 
अधम पतित ट्बंल निरुपाय पापी हूं। क्या जानिये 
कितनी छिपी हुई अहंकारकी बातें कितनी दम्भको 
कितनी कपटकी कितनी आपस्वार्थोपनकी और 
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कितनी और अगणित प्रकारकी बातें जिनका बम 
नहों हो सक्ता वह अपनेसें पावेगा खैर उसके यह 
निश्चय होगा कि जेसा परमेश्वरका प्रेम चाहिये बेसा 
मुझमें नहीं है। भाइये मनुष्यकी यह दशा है। इसी- 
लिये जाने कि मनुष्य न ज्ञानसे न करनीसे बच सकेमा 
पर केवल परमेश्वरके स्वतन्त्र अनुग्नहसे जिसके प्राप्त 
करनेका उपाय ईश्वरके सत्य शास्त्रमें लिखा है ॥ 

फिर तुम ते आय मान लेते हो कि जिस मनुष्य- 
के पूर्ण ज्ञान होता है जिसके तुम जीवन्मुक्त कहते 
हो उससे भी जब ले वह शरोरमें है तब ले पाप 
पुण्यकी क्रिया होती हैं। क्योंकि तुम करते हो कि 
ज्ञानीका संचित कम नष्ट हेता है और क्रियमाण 
उसके लिप्त नहीं कर सक्ता। ते इससे सिद्ध' हे कि 
पाप पुण्यकी क्रिया उससे होती है तब यह बात कहां 
सच टह्दरी कि इन सबका कारण अप्ञानही है कर 
तुम्हारे इस ज्ञानीमें तार अक्षानोमें क्य भेद ठद्रा। 
यदि तुम कहो कि यही- बड़ा सेद है कि अज्ञानीके 
शुभाशुभ कर्म उसके बड्ड करते हैं पर ज्ञानीके 
उसके कर्म बह्द नहीं कर सक्ते ता इस बातकी भूल 
हम धागे चलके प्रगट करेंगे॥ 

इस विषयमें जे। और अधिक ,भूल दर्शनकार 
करते हैं से। यह है जे! वे कहते हैं कि धर्म भो जीवके 
खिये बंधनरूपही है। यह दर्शनकारांको केसो बाल 
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है क्योंकि अधर्म ता. बंधन है सह्ठी पर धरम किस 
प्रकारसे बंधन होगा। पर सच बात यह है कि 
दर्शनकारोंके। धमाधमंके तत्षका ठीक ज्ञान नहों है 
इसीलिये वे ऐसी नानाविध भूलमें पड़ते हैं। इसलिये 
अब हम पहिले धर्माधमंके स्वरूपका संक्षपमें बणन 
करेंगे तब पीछेसे दिखावेंगे कि दर्शनकता इसमें केसी 
भूल करते हैं ॥ 

ईश्वरने मनप्यके बिवेकवान्‌ प्राणो बनाया है। 
णेसा कि उसमें ईश्वरके। जाननेकी जैर ईश्वरमें खैर 
अपनेमें जे। संबंध है उसके जाननेकी अर अपनेमें 
खैर स्टष्टिके खैर पदाथांमें जे। संबंध है उसके 
भो जाननेकोी येग्यता है। आर इसी प्रकारसे अपने 
जन्मदाता खैर स्वामो ईश्वरके विषयमें आदर चार 
फ्रेम करनेकी ज्ैर स्टृष्टिके जे! क्लै।र पदार्थ हैं उनमेंसे 
जिसके साथ जसा व्यवहार करना उचित है उसके 
साथ वसा व्यवहार 'करनेकी भी उसमें थेग्यता है। 
फिर उसमें यह भी येग्धता है कि इन बातोंकें 
करनेके। वह भला समझता है पैर उसके विरुद्ध 
करनेके ब्रा समझता है। से। यह सब योग्यता 
जिसमें है उसोके। हम बिवेकवान प्राणी कहते हैं। 
से अब समझेर कि भनुष्यके इस प्रकारका बिवेक- 
वान प्राणे हेनेके कारणसे उसके पद और स्वभावके 
अनुसार फितनी बातें उसके लिये स्वभावतः उचित 
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ठररती हैं जेसे ईश्वरभक्ति न्याय सत्य दया इत्यादि। 
और कितनो बातें उसके लिये स्वभावतः अनुचित 
ठच्रती हैं जेसे नास्तिकता परापकार निदयता 
मिथ्या भाषण इत्यादि। से इस प्रकारसे जे! जे! बात 
मनुष्यका अपने स्वभावके अनुसार उचित ठ॒रती 
है वही धर्म है त्लैार जे। जे। अनुचित है सेपही अधमे 
है। अब प्ररमेश्वर स्वभावतः उत्तम चर न्यायो है 
इसलिये जे! जे। क्रिया मनुष्यकेा उचित है सेई 
स्वभावतः उसके इष्ट होती है जैर जे! जे! अनुचित 
है से अनिष्ट होतो है। सैर परमेश्वरकाी अपने 
न्यायी स्वभावहीके कारणसे अवश्य है कि वह धर्मो 
पर अनुग्रह करे और अधर्मीको दंड देवे॥ 

से। इसमें तोन बातेंके ध्यानमें रखना चाहिये। 
पहिले यह कि इईंश्वरने धर्माधर्मके नियमके बिना 
कारण यहच्छासे नहीं स्थापित किया है परंतु मनुष्योके 
स्वभाव जैर पदके अनुसार- जे! उसके उचित 
ठच्दरता है उसके धर्म क्रर जे। अनुचित ठचरता है 
उसोकेा अधर्म ठहराया है। इसलिये मनुष्यकेा अघ- 
माचरण करना किसी दशामें योग्य न ठहरेगा पैर 
धर्म करना किसी दशामें अयोग्य अथवा अनावश्यक 
नहों ठचरेगा। दूसरे यह कि इंश्वर, जे धर्मों पर 
अनुग्रह करता और अधर्मोके दंड देता है से। कुछ 
इसलिये नहीं कि इसारे धर्माधमंसे उसके कुछ 
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सांभ अथवा हानि हैं। परंतु यह केवल उसके न्याथी 
खभाषके कारणसे है। क्योंकि न्याय गुणंका यही 
खभाव है कि धर्मोका उसकी साधुताके शुभ फल 
मेगवाना और दुष्टकाो उसकी दुष्टताका कड़वा फल 
चखानां। से। यदि यह बात ईंश्वरमें न हे। ते वह 
म्धायो न रहेगा। पस्लौर तब यह एक उसके निर- 
तिशय उत्तम बख्ैर पूण खभावसें न्‍्यूनता ठहरेगी । 
तीसरी बात यह है कि धर्म ल्लैौर अधमंसे जे! इष्ट 
खैर अनिष्ट फल होते हैं से। उन क्रियाओंसे आपसे 
आप नहों निकलते परंतु उन क्रियाओंके अनुसार 
उनके फलांका देनेवाला ईश्वर है। यह ते है कि 
धर्माचरण मनुष्यके स्वभाव कौर पदके ऐेसा अनुकूल 
है जैर अधमाचरण सा प्रतिकूल है जिसके कारण- 
से जब मनुष्य ध्मांचरण करता है तब आपसे आप 
उससे मनका सुख जैरर शांति पाता है सै।र अधमंका 
पीछा करनेसे मनकी व्याकुलता भागता है। तथापि 
धर्माधमंके उन स्वाभाविक फलेंके। छोड़ दिव्य लेक- 
का आनंद कर नरकको पीड़ा इत्यादिक जे। अनेक 
फल हैं से। सब उन क्रियाओंसे आपसे अप नहों 
निकल सकते परंतु इंश्वर उन्हे देता है ॥ 

यही धर्म अधर्म खै।र उनके फलोांका दरुत्तांत है 
परंतु मनुष्यकी मति ईश्वरके न्याय पविचतादि गुर्णेके 
विषयसें जब अंधी हो! गई तब उसकी घधर्माधर्मकी 
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पहिंचान भी मलिन हो गई शैगर उसने इस विषयसें 
अनेक प्रकारके विपरोत मतेकोी कल्पना की। यहांके 
दर्शनकारोंकी यही दशा भई। धर्माधमके लियमका 
जे। कारणं हमने बताया उसके वे नहीं जानते क्योंकि 
यदि वे जानते ते ने कहते कि धर्म और अधर्म दोनेंं 
बन्धके कारण हैं कौर जे। मुक्तिको इच्छा करता हैं 
उसके देघ्नांसे रहित होना चाहिये॥ 

नैयायिक वेशेषिक और टूसरे दर्शनकता धम्मके 
भी बन्धका कारण समझते हैं इसका हेतु यह है। वे 
कहते हैं कि धर्म कर्म जीवके। मुक्त हे।नेसे रोकता है। 
क्योंकि मुक्ति ते! वह्दी कहलातो है जिसमें जीव शरीर 
मन औरर ज्ञान इच्छादिकेंसे रहित होता है परन्लु 
धर्म कर्म अपने सुखरूपो फल भागावनेके' लिखे 
जीवके। बरबस देव मनुष्यादिकांका शरोर धारुख 
कराता है जबे ले उसका भाग न हो चुके। फिर 
धर्म कर्मका फल जे सुख है सभी बिवेकवानके चा- 
हनेके याग्य नहीं है क्ॉंकि वद्र दो प्रकारसे दुःख 
मिश्रित है। पहिले यह कि. वह क्षय होनेवाला है। 
बंोकि उनका नियम है फिजे जे! उत्पन्न होता है 
से। विनष्ट होता है इसलिये धर्मका फल भो नष्ट 
हे|गा। जैर जब मनुष्यके। कोई सुख, मिलता है तब 
वच सुखी होता है पर जब वद सुख नष्ट होता है तव 
उससे दुःख होता है इसलिये शेसा सुख भो दुः्ख- 
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रूपी है। टूसरे यह क़ि धर्मके फलमें भी तारतम्य है 
अर्थात्‌ जिसका धर्म कम है उसके कम फल मिलेगा 
खै।र जिसका धर्म अधिक है उसके। अधिक फल 
मिलेगा। से जिसने कम फल पाया है वह अधिक 
फल पानेवालेके।! देखके दुःखित होगा इसलिये भी 
उसका सुख दुःखरूपीही ठह्वरा। इस प्रकारसे सब 
सुख दुःखरूपी हैं इसलिये सुख मै।र दुःखसे छूटके 
जड़वत्‌ हो रहनाही परम पुरुषार्थ है ॥ 

पर देखे। यह कैंसो बड़ी भूल है। इमने दिखलाया 
कि परमेश्वरने उसीके। धर्म कम करके ठहराया है 
जे। मनुष्यके खभावक अनुसार उसके। उचित प्रै।र 
अत्यन्त आवश्यक ठच्दरता है और जिसके न करनेसे 
मनुष्य न्यायके अनुसारसे दाधी खैर दण्डकक योग्य 
होता है ते जे। कर्म मनुष्यका ऐेसा उचित और 
आवश्यक है क्या उसका फल कभी अनिष्टरूप हो 
सकता है। तुम्हारी समझमें जे। सुख धरम कमंका फल 
कै उसको आकांक्षा करना यदि बिवेकीकी अयोग्य है 
ते वह एक अनिष्ट बस्तुही टहरोी। फिर यदि ज्ञान 
इच्छादिसे रहित हे।के जडरूप बननेहीमें तुम जीवका 
सच्चा कल्याण समझते हो ते बरन तुमका र्सीही 
दशाकी धर्मका फ़ल कद्दना उचित होता। इस विषयमें 
तुन्हारी कैसी उलटी पुलटी समझ है। क्या परमेश्वरने 
इस धर्माधमके मनियमको बिना कुछ कारण केवसल 
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चिड़ियोंकी नाई' जीवोंका बच्चा कर उनका कैातुक 
देखनेके लिये एक जाल बना रक्‍्खा है। कि मानों 
कितने कर्मेकी पाप कर्म जार कितनेंको पुण्य कस 
ठ्दरा दिया है कि वे कभी इस फनन्‍्दमें ग्लैार कभी 
उस फन्देमें फंसा करें। पर यदि ईश्वरने केवल अपने 
न्यायी कौर. उत्तम स्वभाव कारण उन्हों क्रिया- 
ओंकीा पुण्य क्रिया करके ठहराया है जा जोबवके 
स्वभावक अनुसार उसको उचित पैर अत्यन्त अआाब- 
श्यक ठच्दरती हैं ते वह परमेश्वर जे। दयाका कौर 
भद्गताका सागर है कोर सभांका पिता हे।के सभोका 
केवल कल्याणही चाइता बरन अनुचितका रियोंक भो 
कल्याणक लिये एक राह और उपायकी कल्पना 
करता है से। क्या उचितकारीको वह्दी बात न देगा 
जिसमे उसका सत्य कल्याण है बरन क्या उसके बद्से 
उसको अनिष्ट फल देगा। पर सच बात यह है कि 
जड़ताकी दशा प्राप्त करना सच्ची मुक्ति नहीं है मर 
जे! लेग ईख्वरक अनुग्रहसे सच्ची मुक्तिके अधिकारों 
होते हैं उनका ज्ञान इच्छादिकांसे कुछ हानि नहों 
है इस बातकीा हम आगे चलके दिखावेंगे॥ 

फिर तुम जे। कहते हे। कि धर्मका फल जे। सुख है 
से। क्षय हानेवाला है सोभी ठीक नहीं। यह बात ते 
हम अगेडी दिखा चुके कि तुम्हारा जे! यह नियम 
है कि जे जे उत्पन्न होता है से। से। नष्ट देता है 
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से! सर्वथा मिर्मूंल है। फिर क्षय होनेवाला सुख यदि 
दुःखरूपी है ते वह धमका फल नहीं हो सकता 
क्योंकि मनुष्यका जे। करना उचित हैं सेई धर्म है ते 
क्या परमेश्वर उचितकारीका दःखरूपी फल देंगा। 
फिर तुम समझते हो कि धर्म रेसी बस्तु है कि जिसका 
कंबल णक यपरिमित कालमें करना है औरर पीछेले 
अुयचाप बैठे बैठे उसका फल भोगना। और इसी- 
लिये तुमके। यद् डर है कि कुछ कालमें वद्द फल भी 
समाप्त हो जायगा। पर हमने कद्दा कि धर्म ते वह 
बस्तु है जिसका करना मनुष्यका सदा आवश्यक है 
चाहा वह इस लेाकमें हो चाहा वह जआैर किसी 
लेकम है। जब लें। उसका अस्तित्व हे तब ले धर्माच- 
रण करना उसके आवश्यक है। से! जब लॉ वह धर्ममें 
रहेगा तब लें उसका शुभ फल भी सदा उसके साथ 
साथ रहेगा पर जब वह धमसे आत होगा तभो उसका 
फल भी नष्ट होगा। परंतु इससे जे। उसको दुःख 
होगा से। कुछ धर्मका फल नहों परंतु अधमंका है 
क्योंकि धमसे आंत होना अधम है। पर कदाचिल्‌ 
केाई पूछे कि झेसा निरंतर धसः करनेका किसके 
सामथ्य है से! यदि ऐसे धर्मका फल अनंत सुख भी 
हो। तथापि उसकी आशा करके हमके। क्या लाभ है। 
से! इस कइते हैं कि थद्द बात ते सच है कि इम सब 
मनुष्योंका खभाव सेसा ग्रष्ट हो गया है कि इममे 
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धम्माचरणका सामर्थ्य नहीं है, इसलिये हम यदि 
अपने धर्म पर भरोसा करके परम पुरुषार्थ प्राप्त 
करनेकी आशा रखें ते कुछ लाभ न होगा। परतु 
परमेश्वरने उहम पापियों पर अनुग्ह करके अपना 
शास्त्र प्रगट किया है कझ्लार उससें एक रेसी राह 
ठच्दराई है कि यदि हम उसके ग्रहण करें ते हमारे 
स्व अपराध क्षमा किये जायेंगे ल्लार वच्च फल जा 
हमके। धमर्से प्राप्त करना था उसके इम केवल 
ईश्वरके अनुग्रहसे प्राप्त करेंगे और हमारा यह स्रष्ट 
स्वभाव भी सुधरके शुद्द हे। जायेगा और तब इसके 
धर्माचरणका सामथ्य मिलेगा श्लैर ईश्वरकी समीपता 
दिव्य लेकके निवास ज्ै।र अनंत सुखके। प्राप्त करेंगे ॥ 

अब तुम्हारी धर्मके फल पर दूसरी शंका यैचह् है 
कि उसमें तारतम्य होगा कि किसीके! अधिक फल 
और किसोके। कम फल मिलेगा आर यह भी दुःखका 
कारण है। पर हम कहते हैं कि-यद तारतम्य दुःखका 
बास्तविक कारण नहीं है। क्योंकि ईष्यासे जे दुश्ख 
होता है उसका बास्तविक कारण उस मनुष्यका स्रष्ट 
स्वभाव हैं। क्यांकि ईष्या तो खभावका णक दोष है 
वह शुद्ध खभावम नहों पर म्रष्ट ्वभावमें रहती है। 
और जिसका सभाव म्रष्ट है उसका किया हुआ 
धर्म ते धर्मही नहीं इसलिये उसके। धमंका फलइी 
नहों मिल सकता। देखे। इस बातसे भो कैसे प्रगढ 
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झोतां है कि दर्शनकारोंके। धर्माध्ंके तक्तका ज्ञान 
मन था। क्योंकि वे नहीं जानते कि धर्मके लिये केसा 
स्वभाव आवश्यक है। स्मरण करे! जे! हमने बणन 
किया है कि जे। मनुष्यके करना उचित है सेई धर्म 
है। पर जिसका सखभाव म्रष्ट है से क्योंकर उचित 
क्रिया कर सक्ता है। क्योंकि यद्यपि वह बाइरसे उचित 
क्रियाका अनुकरण करे तथापि महा अनुचित जे 
ऊसका दुष्ट खभाव है उसके ते वच् अपनेमें लिये 
बैठा है। क्योंकि केवल बाह्य क्रिया जे! मन॒ष्योंके 
देखनेमें आतो है से।ही धर्मका संपूर्ण रूप नहीं है। 
परन्तु बह क्रिया जे! शइ मनसे होतो है से।ही ईश्वर की 
हृष्टिमें धर्म ठह्दरती है। इसका णरक दृष्टान्त सुने। 
अपने मिचके साथ मित्रताका व्यवहार करना मनुष्य- 
के। उचित है। पर यदि केाई शट मनुष्य केवल लेक 
खज्जासे अपने मिचेंका ऊपरसे शिष्टाचार करे परन्तु 
मनमें द्राह रक्‍्खे ते। कहो कि क्या रेसा मनुष्य ईश्वर- 
की दृष्टिसं उचित क्रियाका करनेवासना ठहरेगा। 
इसलिये जाने! कि जिस मनुष्यका स्वभाव शद्डञ है वही 
केवल धम करनेके। समर्थ है स्लार उसीके। धर्मका 
कल भी प्राप्त होगा। जै।र वह यदह्यपि यह देखे कि 
दूसरेके।! अधिक़ धर्म करनेसे अधिक फल मिला है 
तथापि वह ईप्यी न करेगा। परन्तु शुद्ध स्वभावका 
यह गुण है कि वह औरेंकी सुखट॒ड्डिके। देखके मर 
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भी सुखी होता है। लैएर इस,प्रकारसे बच बात जे 
दुष्ट स्वभावके लिये दुःखका कारण होती है से! शुद्र 
स्वभावके लिये और सुखकी उत्पादक होती है॥ 

इसी धमाधमंके स्वरूपके। न जाननेसे पण्डित लेग 
वह दूसरी भूल करते हैं. कि ज्ञानके प्राप्त करनेसे 
सब पिछले पाप नष्ट हो जाते हैं ज्ैर जे। उसके 
क्रियमाण क्र्म हैं उनका उसके कुछ लेप नहों होता 
अथीत्‌ ज्ञानों मनुष्यसे जे। पाप नित्य २ होता जाता है 
उसका दाष उसकी नहों लगता। पर यह बात 
अत्यन्त भूलसे भरी हुई है। क्योंकि मैं शरीर- नहीं 
हू ऐसा जाननेमें केतर पापके नष्ट होनेमें क्या सम्बंध 
है। पाप करना ते वह काम है जे! मनुष्यका सर्वथा 
खैर सर्व दशामं अनुचित है और इसलिये उसके 
करनेसे मनुष्य ईश्वरके साम्हने अपराधी और दसण्ख्य 
ठचरता है ते क्या उसके यह जाननेसे कि मैं शरीर 
नहीं हं कुछ अदल बदल हा जाती है। यदि कदा- 
चित्‌ यह बात तुम्हारे जनम हो कि मनुष्य जे! जे। 
कर्म करता है से। मन इन्द्रिय क्लैार शरीरसे करता 
है इसलिये जब उसका यह ज्ञान होगा कि मैं उन 
सबसे भिन्न हू ते वे कर्म भी उसको बड्ड नहों कर 
सकेंगे। ते यह भो बड़ें अविचारकी, बात है। जिस 
मनुष्यने खड़से हत्या की है वह यदि यह जाने कि मैं 
खज़से भिन्न हूं ते क्या उसका दोष दूर होगा। 
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फिर यदि संचित जग क्रियमाण कम नष्ट होते हैं ते। 
प्रारत्ध भी क्यों नहों नष्ट होता। देखे। ये सब केसी 
बेठिकानेकी बातें हैं। से। इन सब बातेंसे यह 
सिद्धांत निकलता है कि मैं शरीर नहीं हूं इस ज्ञान- 
से मुक्तिको आशा करना व्यथ है क्योंकि यह ज्ञान 
मनुष्यके। न पाप कर्से और न उसके दण्डसे बचा 
सकता है ॥ 

देखे। इन बातेंसे स्पष्ट जान पड़ता है कि पण्डित 
लेाग धर्म और अधर्मके तत्तके न जानके धर्माधमंके 
नियमके। एक निमूल औएन्‍र याहच्छिक नियम मानते 
हैं। जे। जे। उनके यहां धर्माधमके विषयमें लिखा है 
उससे यह स्पष्ट होता है कि इस विषयमें उनकी 
रेसी कुछ समझ है कि जेसे भिन्न र पदाथारमें भिन्नर 
स्वाभाविक गुण हैं जसे अन्नमें क्धा निवारण करनेका 
खैर विपमें मारनेका स्वाभाविक गुण है रंसेदी 
कितनी क्रियाओंमें स्वरगादि सुख देनेका जै।र कितनी 
क्रियाओंसें नरकादि देनेका स्वाभाविक गुण है। 
औैर जे। सुखेत्पादक क्रिया है सेषही धर्मक्रिया है 
और दुःखेत्यादक क्रिया अधर्मक्रिया है। इसोलिये 
वे समझते हैं कि अज्ञानी पुरुष जिनके खगादि 
सुखेकक अभिलापष हो वे धर्मका लेभ करें ते करें 
पर जे। इस संसारके सुख और दुःख दोानेंसे उदास 
होके दानेंसे छूट कर मुक्ति चाइता हो उसके ते 
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इस महा व्याधिसे अपना गला छड़ानाही आवश्यक 
है। पर सहजमें इससे गला नहीं छट सकता। 
क्योंकि जब ले मन॒ष्य अज्ञान दशामें है तब लें बच 
धर्मके बन्धनसे छटनेके लिये यदि चाह कि में धर्म 
क्रिया करना छोड देऊं ते इससे वह अधर्मी हो 
जायेगा। इसलिय ज्ञानही प्राप्त करना चाहिय क्योंकि 
बची उसका जैापध है। फिर अघ्मके विषयमें भी 
रेसीहो उनकी समझ है। जसे कितने पदाथांमें 
दुःखे।त्पादकताका स्वाभाविक गुण है तथापि किसी २ 
दशामें वह गुण दब जाता है जसे विषमें मारकताका 
स्वाभाविक गुण है परन्तु किसी किसी दशामें विष भी 
घऋ्रपना गुण नहों करता तैसाही मान्य अधम क्रियामें 
यद्यपि नरकादि अनिष्ट उत्पन्न करनेका गुण है 
तथापि ज्ञानीके विषयमें वह मानें दब जाता है। 
क्योंकि ज्ञान उसका मारक है। इसलिये वे कचत हैं 
कि ज्ञानीके पापका लेप नहों होता। परन्तु विशेष 
करके यह बात कि वे अन्न विषादि पदाथांके समान 
धमाधर्म क्रियामें सुख ओर दःख उत्पन्न करनेका 
स्वाभाविक गुण मधनते हैं से। उनकी अपवेकी कल्पना- 
से स्पष्ट प्रगट हाोतो है। वे अपव नामक रक पदार्थ 
मानते हैं। उसका कारण यह है। वे कहते हैं कि धर्म 
क्रिया खर्गादिकका कारण है और अधर्म क्रिया नर- 
कादिकका। परन्तु यह क्योंकर हो सक्ता है। क्ोंकि 
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आज किसीने धर्म क्रिया की ता उससे उसी समय 
स्वग ते नहों होता परन्तु बहुत कालके अनन्तर 
मरनेके पीछे स्वर होता है तब वहच्द धर्म क्रिया उसका 
कारण व्यॉंकर होगो। कारण ते वह है जे! कायके 
अव्यवहित पृवकालमें हावे। से। यह महा संकट 
पणिडतें पर ञआआा पड़ा जिसके निवारण करनेके लिये 
वे कहते हैं कि धर्माधमकी क्रियासे अपूर्व नामक एक 
पदार्थ मनुष्यमं उत्पन्न होता है। सार वह उसमें 
तब ला बना रहता है जब लें वह मनुष्य धमाधमंकी 
क्रियाका फल खरे अथवा नरक जे। हो उसके प्राप्त 
न करे। से इस प्रकारसे धमाधर्म क्रिया उसी अपूर्वके 
दारासे खर्ग नरकादिककी उत्पादक हे।ती है। इसो 
अपूर्वके वें धर्माधर्म कइ्ते हैं। पर इम उनसे पूछते 
हैं. कि ऐसे संकटमें पड़नेका क्या कारण है। धघर्माधर्म 
क्रिया ता साक्षात्‌ इष्टानिष्ट फलेंकी उत्पादक नहीं 
है परन्तु परम्परासे ह्ैे। पर किस प्रकारसे परम्परासे 
उत्पादक होतो है। जेसा हमने कहा कि परमंश्वर 
जे! न्‍्यायो है से। मनुष्योंके धर्माधमंके। देखके आप 
उनके। उनके फल देता है। से “उसका फल जब 
इंश्वरेच्छासे प्राप्त हाता है ते जब ईश्वरको दृशिगमें 
उचित जान पड़ता है तब वह देता है चाहे। तत्काल 
है। चाहा कुछ कालके अनन्‍न्तर हो। तब इस विषयमें 
अपूर्वकी ,कल्पना करना क्या आवश्यक है। जब केाई 
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भृत्य किसीकी सेवा करता है तप बच प्रतिदिन अपना 
बेतन पानेका अधिकारों है तथापि उसका स्वामी 
खपने नियत समयमें उसका बेतन देता है चाहे। एक 
मासमें अथवा छः मासमें अथवा व्षमें हा।। पर 
कदाचित्‌ केाई कहे तुमने जे। कद्दा कि झृत्य अपने 
स्वामीकी सेवा करते हये नित्य नित्यकी सेवाके बेतन- 
का अधिकारो होता है ते हम कहते हैं कि वह 
झत्यका बेतनाधिक्रारी होना सेई अपूर्व है। तेः 
इसका उत्तर हम देते हैं कि यदि इतनाचही तुम कइते 
ते कुछ दोष न होता। परन्तु तुम अपुर्वके। एक 
बास्तविक जैर भिन्न पदार्थ मानते हो। क्योंकि 
नेयायिक और वशेषिक ज्ञान इच्छा सुख दःख आदिक 
ध्रात्माके बास्तविक गुशेमें अपवको गणना करंते हैं। 
पर यदि धमाधम क्रियासे अपुबवे नामक णरक सिलत्र 
पदार्थकी उत्पत्ति मानते हो ते जे मनुष्य दूसरे 
मनुष्यकी सेवा करता है उसको सेवारूप क्रियासे भी 
णक अपूवकी उत्पत्ति माने क्योंकि जे। जे! शंका धर्मी- 
धर्म क्रियाके विषयमें हांगी से।ही सेवा कर्मके विषयमें 
भी आवेंगो। और न केवल सेवाकें बरन खैरभी 
अगशणित बातोांके विषयमें भिन्न भिन्न अपवे मानने 
पड़ुंगे। तब तुम्हारे चाबीस गुर्णोकी जुगह पर अनन्त 
गुण हा जायंगे। फिर इस विषयमें जे! दोष इमने 
परिडतेां पर दिया है से। यद्यपि नैयायिक्षादिकके 


१७४ पड्दर्शन दर्पण । [३ अध्याय । 


मतमें ऐेसा प्रगट नहों होता तथापि सरसख्य और 
मीमांसकेके मतमें स्पष्ट होता है। क्योंकि वे ते इंश्वर- 
के नहीं मानते तथापि कहते हैं कि धर्माधर्मकी 
क्रिया उसी अपुवंके दारासे खर्ग मरकादिक फलेंको 
उत्पादक होती है। यह क्या अंधेर है। क्या इस 
बातसे नहीं स्पष्ट हे।ता कि वे लेग धर्माधम क्रियाकेा 
अन्न खैर विधादि पदा्थांके समान सखभाग्से फलकी 
उत्पन्न करनेवाली समझते हैं। उनकी समझमें जसे 
बीजसे स्वतः अंकुर निकलता है ज्लैःर बढ़के फलेंकेा 
उत्पन्न करता है रसेद्री इन्द्राय स्वाहा कहे अभिमें 
खऋाहुति डालनेसे स्वभावतः अपूुर्व नामे एक अदृश्य 
डक्ष उत्पन्न होता है क्लार वह स्वभावतः सख्वरगांदिक 
फलेंको फलता है तब ईश्वरका क्या काम। अब यद्यपि 
हटा यह नहों मानते कि बिना इंश्वरेच्छाके बीजसे 
अंकुर भी हो सकता है परन्तु यह समझते हैं कि 
बीजमें जे! अंकुर उत्पन्न करनेका खभाव है से।भी 
इंश्वरहीने रक्‍्थ्य है। जसा कि हम इंश्वरका अस्तित्व 
सिद्ध करनेमें दिखा उके हैं। तथापि यहां इहमके 
केवल इतना कहना है कि धर्माधर्म क्रियामें खैर 
उनके फलेंमें बीजांकुरकी समानता भी नहों है। 
इसलिये यदि केाई म॒ढ़ बोजके विषयमें रेसा भो 
समझ कि बीजमें अापसे आप अंकुर उत्पन्न करनेका 
गुण है तथापि ध्माधर्मके फलके विषयमें वह रेसा 
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नहीं कच् सक्ता। माने कि किम्लीने हत्या की कि रक 
खड़के। लेके किसीके गलेमेंसे आरपार चलाया शेर 
उसके शिरके उसके धड़से भिनन्‍्र किया। ते अब 
कहे कि जैसे बीजमें अंकुर उत्पन्न करनेका खाभा- 
विक गुण है तैसाही क्या उस क्रियामें भी मरणात्तर 
एक नरकके उत्पन्न करनेका अथवा जसे तुम मानते 
हो दूसरे जन्ममें किसी निरृष्ट येनिम्म जन्म दिलाने- 
का स्वाभाविक गुण हो सक्ता है। यदि काई इस 
विषयमें भी विवाद करे ते हम कहते हैं कि रसा 
मनुष्य जिसके पदार्थांके स्वरूपके। पह्चिचाननेके लिये 
इतना भी सहज बिवेक नहीं है संभाषण करनेके 
योग्य नहीं। जब रूत्य अपने सेवाका बेतन पाता है 
ते। क्या उसकी सेवाही बीजके समान बेतनके। उत्पन्न 
करतो है अथवा उसका स्वामी उसकी सेवाके। देखके 
जऋगतप उसके बेतन देता है। अथवा चेर जे। चारो कर- 
के बन्दीण्इमें जाता है से| क्या उसको चोय॑ क्रियाही 
उस बातके उत्पन्न करती है अथवा राजा उसके 
वह फल दता है। पर देखे। सांख्य कार मोमांसक 
इस महा अज्ञानमें फंसे हैं। खै।र दूसरे दर्शनकत्ता 
भी कुछर इस दापमें भागी हैं। क्योंकि हमने इस 
ग्रंथके आरम्भमें जहां दशनेंके उन, सिद्धान्तांका 
खिखा है जे। सब दर्शनेंमें समान हैं उनके जे। पढ़ेगा 
से। जान जायगा कि यद्यपि कई र्क बातेंमें, दर्शन- 
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कत्ता एक टूसरेसे विरुद्ध हैं तथापि प्रायः मूल बातेंमें 
सभोंकी बिचारकों रीति और बंडिको दोड़ खैर 
झंंकाइट समानही है। उन सभोंके घरेंकी ण्करी 
प्रकारकी नेव आर एकही मसाला जैर ढांचा है। 
यद्यपि ऊपर ऊपरकी बनावटमें कुछ भेद है। और 
यद्यपि णक प्रकारको भल णरक दशनमं अधिक प्रगट 
होती है तथापि उसका बीज जैरोंमें भी रहता है॥ 
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४ चीथा अध्याय | 
जिसमें नेयाथिक और वेश धिकांके मतके समान जो मक्तिकी 

दशा हैं उसकी परीक्षा है | 
से। इस प्रकारसे न्याय ज्ैौर वशेषिकका ईश्वर 
मै।र जीव और जीवकी दुर्दंश उसके कारण और 
उससे छटनेके उपाय जैर धमाधमादि पदाथांके 
विषयमें जे। मत है उसका बणन इमने किया। अब 
एक बात और कइना हैं' जिसके कहके हम इस 
द्वितोधथ भागके। समाप्त करेंगे। वह बात यह है कि 
नेयायिक क्लौर वशेषिकांका ईश्वर आदि विषयक 
झ्ान रेसा अयेग्य है इसलिये वे एक दरिद्र दशाके 
निःश्रेयस कहते हैं। क्या ज्ञान इच्छादिक सब चेतन 
धर्मांस रहित दहोके पाषाण बन जाना यही परम 
पुरुषाथ .है। ऐसी दशामें लऔैर नाशसें क्या भेद है। 
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पण्डित लागेके! जे! इस विषयमें अनेक शंका हे।ती 
हैं कि यदि निस्तारकों दशामें हम ज्ञान इच्छादिक 
मानें ते फिर बुरी इच्छा उत्पन्न हो कर पापनमें 
पड़नेका डर है कै।र एक दूसरेके देखके ईष्यादिक 
उत्पन्न होंगे इत्यादि उनके उत्तरमें हम कहते हैं कि 
जे। लेग परमेश्वरके सामथ्य क्लाौर उसके अनुग्रहके 
मचत्त्के। न जाने वे ऐसी शंका करें। परन्तु उमारे 
पास परमेश्वरका सत्य शास्त्र हे खैर उससे यह प्रगट 
होता है कि ईश्वरने जे। निस्तारका माग्ग ठहराया है 
उसका स्वीकार करनेसे जे! लेग ईश्वरके अनुमहके 
भागी होते हैं वे मरणोत्तर दिव्य लेकमें जाते हैं 
झैर उनके स्वभावके परमेश्वर ऐेसा शुद्ध करता है 
कि फिर उनके कभी दुष्ट इच्छा इंष्या बेर अहक्लार 
आदिक दुष्ट विकारांका डर न रहेगा और वे दिव्य 
लाकमें दिव्य ज्लौर विकार रहित शरोरके प्राप्त 
करके ज्ञान इच्छादिक सब चेतनके धमाके! रखते हुये 
अनन्त काल तक ईश्वरका साश्षात्तार और उसके 
समागम बेर भक्ति आदिकके निरुपस प्लैःर बर्णना- 
तोत दिव्य आनन्दका जैर स्वभावके निमल होनेसे 
मानसिक प्रसन्नता ज्रौर शान्तिका उत्तरेत्तर अधि- 
काधिक अखणिडत भाग करते रहेंगे। से। कहो ते 
शेसो दशाके। परम परुषार्थ कहना येाग्य है अथवा 
उस जड़ताकी दशाके। वह ते परम पुरुषाथ .नहों 


एड 
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है 
बरन महा अधःपात है। तुम कइते हो कि जीव 
श्रनादि कालसे हैं खैर उन्होंने अगशणित जन्म और 
मरण याये हैं। लार अनादि कालसे कि जिसकी 
कुछ अवधि नहीं इस संसारके घोर दुःखकेा भोगते 
आये हैं। ता जब उनमेंसे किसीकी आंख खली और 
उसने चाहा कि मैं इस दुर्दशासे छट और उसके 
लिये भी अनेक जन्मलें। जप तप ध्यान धारणा को ते 
इस सबका फल अन्‍न्तके क्या पाया कि पाषाणके 
तुल्थ जड़ हे! गया जे। दशा केवल नाश रूपही है। 
ते जीवोंके समान दुर्भय काई न ठहरा कि जब लो 
रहे तब ले ददशके अधीन रहे पर उससे छटकारेको 
आाशा उनके केवल नष्ट हानेमं हे। यदि हम 
नास्तिक होके इंश्वरके। न मान खै।र हमके। अपने हो 
प्रयथल्लसे अपना छटकारा प्राप्त कर लेना हो तब ते 
शसेड्दी निःश्रेयसकी आशा करना हमके। योग्य होगा। 
पर जब हम अचिल्ल्यशक्तिमान सव भद्रतासे परि- 
यू्ण अति उदार परम दयालु सब मंगलेंके दाता 
इंश्वरकेा मानते हैं खै।र उसीसे उद्धार प्राप्त करनेको 
ध्पाशा रखते हैं ते र्ेसो दरिद्र “दशासे कुछ अच्छे 
निःश्रेयलको आशा रखना अधिक सयक्तिक जान 
यड़ता है। परमेश्वरके सत्य शास्त्रमें- परम परुषार्थ 
पानेको दा राह कहीं हुई हैं। एक ते। मनष्यकी 
करनो और दूसरे परमेश्वरका खतन्‍्त्र अनग्रह है। 
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करनीकी राद यह है कि मनुष्यका जे। करना उचित 
है उसके। करके परमेश्वरसे अपने कमंका फल पावे। 
से। जे। जीव ऐसी दशामें सदा बना रहेगा उसका 
फल भी जे! आनन्द रूप है सदा उसके साथ बना 
रहेगा। सक्लैर वह्दी उसके लिये परम पुरुषार्थ है। 
पर फिर परमेश्वरके शास्त्रमें लिखा है कि हम तुम 
इस बातके येग्य नहीं हैं। क्योंकि हम तुम पाप 
करके भ्रष्ट हो गये लैर हमारी करनी इईंश्वरके आगे 
ग्राह्म होनेके याग्य नहीं। इसलिये इमारा कल्याण 
केवल ईश्वरके अनुग्रहसे हो। सक्ता है। इमने अपनी 
करनीसे ते। केवन्‍न्न नरक कमाया परन्तु इसलिये 
कि ईश्वरमें दयाका गुण है वह अपने स्वतन्त्र अनु- 
अहसे हमके। बचाने चाहता है। खैर इस अन्ुग्रहकी 
प्राप्तिके लिये उसने एक रेसा अद्भुत उपाय ठद्राया 
है कि जिसमें उसको अपरम्पार बैर बणंनातीत 
दया भी प्रगट हो और उसके न्याय जैर पविचताम 
भी कलंक न लगे। से जब उसने हईमके छतार्थ 
करनेके लिये अपनो अपरम्पार दयाका भण्डारही 
खेला ते क्या वच्द हमकेा केवल पाषाणको दशाही 
देके छतार्थ करेगा। से देखे। चाहा करनीकी राहसे 
हो अथवा ईश्वरानुअ॒हकोी राहसे हो दोनें प्रकारसे 
अनन्तानन्द प्राप्तिके परम पुरुषार्थ कहनाही येगग्य 
ठइ्दरता है। तब तुम जड़ताकी दशाके। क्यों। परम 
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पुरुषार्थ टहराते हो। परन्तु सत्य बात ते यह है कि. 
यह बात केवल परमेश्वर प्रकाशित शास्त्रके प्रकाशकी 
सहायता पानेह्दीसे समझ पड़ती है। जे। मनुष्य केवल 
अपनी बुद्धिसि इस बातमें तक किया चाहे ते वह 
रेसाही कुछ सिद्धान्त मिकालेगा जेसा दशनकारोंने 
निकाला है कि अचेतन बननाहो निःश्रेयस है। वे 
लेग ऐसा कुछ समझते हैं कि मानें अपनेदी उपाय 
खैर प्रथल्लसे अपनेके। मुक्त करना है। से। वे बेचारे 
अनन्तानन्दके। कहांसे ले आवेंगे इसलिये कहते हैं 
कि जे! इतना भी हो! सके कि अपनेके अचेतन 
बनाके संसारके तापसे छूट जायें ते मानें सब कुछ 
प्राप्त कर चुके। पर हे प्यारा यह जाने कि इतना 
भी तुम नहीं कर सक्ते। जीवकेा ते ईश्वरने चेतन 
बनाया है उसके। अचेतन कान बना सकेगा। जे। 
स्वभाव परमेश्वरने जोवमें रक्ख़ा है से मैं मन नहीं 
मैं शरोर नहों ऐेसी भावना करनेसे टूर नहों हो 
सक्ता। परन्तु जाने कि हम्परे तुम्हारे जीव अनन्त 
काल. लें चेतनही रहेंगे। परन्तु दो बातें इहमारे 
हाथमें हैं। परमेश्वरने अपने सत्य शास्त्रमें जे। 
उद्जारका मार्ग बताया है यदि हम उसका स्वीकार 
करें ते अपनी इस चेतनताकेा अनन्तानन्द भागनेका 
कारण ठहरावेंगे। परन्तु यदि उसका स्वीकार न 
करें ते. उसो चेतनताके। सदा सर्वदाके अखण्ड क्लेश 
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व्यःकुलता और घोर तापके अनुभवका कारण बना- 
बेंगे। से यदि तुम अपना कल्याण चाहे ते परमे- 
अरके सत्य शास्त्रका ग्रहण करे। और इमने जे 

दर्शनांके दाष इस प्रकरणमें दिखाये से। कुछ इस- 
लिये नहीं कि निज करके दर्शनकत्ताओंके दोषी 
ठहराके उन पर हंसी वौरें। परन्तु हमारा तात्यय 
इस बातके प्रगट करनेमें है कि क्या वे क्या हम क्या 
अर केई लेग जब केवल अपनी बुद्धिसे पारमार्थिक 
बातेंका बिचार करने चाहें ते। सर्वथा भूलमें पड़ेंगे। 
क्योंकि इन बातेंका योग्य ज्ञान प्राप्त करना मनुष्यको 
बुद्धिका अशक्य है। से। जब तुम देखो कि खिस्तीय 
मतमें उन बातेंका योग्य बर्णन है तब तुमका निश्चय 
होगा कि यह सच मुच ईश्वरीय मत है। इसलिये 
हम चाहते हैं कि तुम सरलात्मा होके- खिस्तीय 
शास्त्रका बिचारोा। पर इस बातके लिये स्थिरता 
खैर नस्तता और दीघ बिचार आवश्यक हैं। क्योंकि 
जिन बातेंकी मनुष्य च्रिकालसे माने हुये है उनके 
दाष और उनके विपरीते नवीन बातांको उत्तमता 
शीघ्र मनमें नहों .बैठतो | परन्त नस्रतासे परमेश्वरकी 
प्राथना करके योग्य बिचार करेगे ते सत्यको 
पहिचानको प्राप्त करेगे ॥ ० ॥ 

बदां पड्‌दर्शन दर्षणका दूसरा भागसमाप्त भया ॥ 


3-34-3०००->प्ममनयेत नहा हैफममाविन्‍ममम- “धाम भुला मान पन्या इक म्ा इदाना2 ० इन नमन... मनाने जापान“ यव्णावा्भी- 


